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ABSTRACT 


A Study on the Process of Adaptation and Inculturation of the Gospel 
in Native American Community 
by 

Chee Chul Jang 

The third millenium is being inaugurated and, along with the new millenium, 
enormous changes — megatrends — are occurring. Until recently this was a 
Europe-centered unitary world, but it has changed into a world where all countries 
participate. This means that Europe-centered culture and history and the traditional 
mission method of European countries can no longer influence mission today. A new 
cultural consciousness and dialogue between religions, and religious pluralism, are the 
subject or motive of mission. 

Responding to this reality, the World Council of Churches has sought out new 
missionary attitudes and actions in concrete ways. The new mission focus does not 
depend upon a consciousness of God that is confined by traditional church doctrines, but 
depends on God’s love and action of salvation that calls all peoples as His, equally. This 
concern for mission and evangelism is the new missionary consciousness. 

The project proposes a new consciousness of mission for today — one that would 
start from one common consciousness of all lives existing on earth. Among peoples who 
have lived out a life style based on this consciousness are Indians, the Native Americans. 
To seek out the grounds of this consciousness, the project researches the relationship 
between Native American spirituality and the Gospel. 

Chapter 2 deals with the substance of Native American spirituality expressed in 
myths and ceremonies. Chapters 3 and 4 deal with the history of Native American 
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mission Christianity and the process of adaptation and inculturation of the Gospel into the 
Native American community. Chapters 5 and 6 propose Native American spirituality as 
an alternative plan to solve the environmental crisis of the earth. Discussions also seek 
out grounds of theologizing Native American spirituality through the viewpoints of 
Korean indigenous theology and the interrelationship between the Gospel and Native 
American spirituality. 

In conclusion, the project suggests a Native American Theology of Life that is 
based on Native American spirituality. This is not a theology restricted to an ivory tower, 
but a practical theology that can solve the environmental crisis of the earth. Finally, it is 
also a mission theology that can lead the future mission of Christianity into a new 
direction. 
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ABSTRACT 


네이티브 어매리칸 인디언의 복음 수용과 토착화 과정에 대한 연구 

by 

Chee Chul Jang 

오늘 우리 앞에는 3천년기라는 새로운 천년기가 펼쳐지고 있다. 그 새로운 천년 
기와 더불어 우리가 살고 있는 이 지구에는 지금까지의 사고 구조로서는 전혀 상상할 
수도 없는 엄청난 변화，죽 Megatrend 가* 밀어닥치고 있다. 구미 중심의 단일 세계였던 
종래의 이 세계는 이제 모든 나라들이 참여하는 다원 세계로 변화되어가고 있다. 이는 
유럽의 식민주의 시대가 그 종말을 고하고，또한 유럽 중심의 문화와 역사，그리고 선 
교 방식들도 더 이상 그 영향력을 행사할 수 없는 시대가 도래하였음을 의미한다. 그 
대신에 새로운 문화 의식，문화간의 대화, 종교간의 대화，그리고 종교 다원주의가 외면 
할 수 없는 현실로서 우리 앞에 그 모습올 드러내고 있다. 

이러한 현실은 오늘 전세계의 교회들로 하여금 새로운 상황에 대처해야 할 필요 
성올 인식케하고，그 결과 WCC 는 이러한 현실에 적합한 새로운 선교적 태도와 행동올 
구체적으로 모색하고 있다. 새롬게 요구되는 선교는 종래의 기독교의 교리에 갇힌 하나 
님 인식에 근거한 것이 아니라 세계 모든 족속을 평등하게 부르시는 하나님의 사랑과 
구원을 중거하는 것이어야 한다는데로 선교적 인식이 모아지고 있다. 

본 논문은 오늘 기독교가 인식해야 할 새로운 선교 의식과 지구의 심각한 생태 
학적 위기를 해결할 새로운 인식，즉 생명 의식온 하나의 공통된 인식에서 출발해야 할 
것을 역설하고자 한다. 그 공통된 인식이란 지구에 대한 새로운 인식，즉 그 지구내에 
존재하는 모든 생명체에 대한 새로운 인식을 말한다. 그런데 놀람게도 오래 전부터 이 
러한 인식을 삶의 기초로하고 생활해오는 사람들이 있었는데 바로 그들이 인디언, 즉 
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네이티브 어메리칸들이다. 


이런 네이티브 어메리칸들의 인식의 근거를 밝히고자 본 논문은 네이티브 어베 
리칸 영성과 복음과의 관계를 복음 수용과 토작화 과정이라는 주제하에 역사적으로 고 
찰하면서 먼저 2장에서 네이티브 어메리칸의 신화와 의식올 통해 네이티브 어메리킨: 
영성의 본질올 밝힌다. 이어 3, 4장의 기독교의 아메리카 선교 역사와 네이티브 아메리 
칸의 복음의 토착화 과정을 통해서 배경 문화가 전혀 다른 선교 현장에서 행한 선교의 
결과와 이런 결과를 통해 새로운 선교가 지향해야 할 방향올 모색한다. 

이러한 연구 과정에서 필자는 인류의 지구의 환경 위기를 구하고 기독교의 새로 
운 선교의 근거가 될 새로운 의식이 네이티브 어메리칸의 영성속에 내재하고 있음올 
확인하였다. 따라서 5, 6장에서는 그 영성울 현대적인 의미로 재해석하여 오늘 인류가 
직면한 환경 위기를 해결할 대안으로서 제시하고 또한 토착화 신학적인 관점에서 복음 
과 네이티브 어메리칸의 영성과 상관 관계를 통하여 네이티브 어메리칸 영성을 신학화 
할 수 있는 근거를 모색하였다. 

결론으로 필자는 그들의 영성을 토대로 한 네이티브 어메리칸 생명 신학올 제언 
하여 이 생명 신학이 단지 상아탑 속의 신학이 아니라 실천 신학으로서 인류가 당면한 
지구의 환경 위기률 해결할 실천적 대안임울 밝히고 나아가 선교 신학으로서 이 생명 
신학의 주장울 통해 기독교의 미래 선교의 방향을 모색하려 한다. 
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I . 서론 


A. 문 제 제 기 

1 . 본 논문에서 취급하고자 하는 문제 

본 논문온 1492 년 콜럼부스가 아메리카 대륙을 발견한 이후 그 대륙에 정착하여 
식민지화한 유럽인들에 의해 네이티브 어메리칸 ( 인디언)들에게 복음이 전해지는 과정과 
인디언들에 의해 그 복음이 수용되는 과정에서 일어나는 제문제들，그리고 복음의 토착 
화 과정에서 일어나는 제문제를 그 복음올 수용하는 인디언의 시각에서 다루고자 한다 . 
나아가 서기 2000 년을 불과 1 년 조금 넘게 남긴 오늘 분할된 지역으로서가 아니라 지 
구촌화될 우리가 살고 있는 이 세계에 밀어닥치는 세기말적인 여러 변화에 동반하고 
있는 지구 위기 및 선교 위기의 현상들에 대한 대웅책으로 숱한 고난과 시련속에서도 
사멸되지 않고 생생히 살아남아 미래 인류의 삶의 구심점으로 부각되고 있는 인디언 
영성속에 담긴 생명 존중 의식，특별히 지구의 생명 존중을 주제로 하는 네이티브 어메 
리칸 생명 신학올 오나이다 교회 및 부족 공동체에게와 세계 선교의 현장에 제언하고 
자 한다 . 

2 . 문재의 중요성 

제 3 의 천년 시대를 맞이하는 우리는 새로운 세기에 대한 기대감과 아울러 막연 
한 두려움올 갖게한다 . 2 천년 구약시대와 함께 기독교의 4 천년의 역사로부터 이제 5 천 
년 시대의 역사가 우리 앞에 놓여있는 것이다 . 지난 세기의 역사적 흐름속에서 그리고 
변화되어 가는 다양한 문화 공간속에서 그리스도의 복음올 담지해 온 기독교는 다가오 
는 시대에 어떻게 응전하고 또한 도전해 갈 것인가 ? 21 세기 자체가 교회와 선교에 새 
로운 도전올 하고 있다 . 왜냐하면 21 세기는 지금까지의 서구 중심의 일원적 세계가 세 
계 3/4 을 포함하는 다원적 세계로 전환되는 시대이기 때문이다 , 이것온 탈식민주의 시 
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대를 의미하며 지금까지 서구 문화와 역사 중심의 교회와 선교 방식의 종식올 의미하 
는 것이다. 이에 따라 서구 문화에 의한 기독교 외에 다른 지역, 다른 세계의 문화화， 
종교를 이단시 하고 야만시 하던 식민지 정복주의적(청교도적) 선교 방식에서 이들의 
문화와 종교를 존중하는 문화 신학，문화 상호간의 대화，종교간의 대화，종교 다원주의 
등이 새로운 선교 주제 또는 과제로 등장하게 되었다. 또한 21세기는 인간，지구 중심 
의 세계관에서 자연，우주를 포함한 새로운 세계관으로 전환되는 세계이다. 따라서 지 
금까지 인간 혹온 지구 중심의 교회 생활과 선교 방식은 변화될 수밖에 없다. ᅳ생태학 
적 관심，평화 주장，소공동체 복귀운동，샤마니즘，종교간의 대화，다양한 민족둘의 공 
통된 인간성에 대한 폭넓은 인식，이러한 모든 것들은 인류 전체에 나타나고 있는 이상 
(異像)의 요소들이다. 이러한 이상온 역사의 특수성으로부터 우리를 구출하고 우리에게 
인류의 공동운명을 인식케하는 진정한 지구적 시각울 우리에게 줄 것을 약속한다.기》이 
처럼 인류는 공통된 염원을 지니고 질적으로 새로운 21세기를 맞아야 할 것이다. 현재 
까지 인류 사회안에 이룩된 과학과 기계 기술의 급속한 발전 속도로 미루어 보아 2천 
년대에 들어서면서 인류는 한충 더 과학과 기계기술의 영향을 받으며 생활하게 될 것 
이자명하다. 오늘날 이미 인류는 과학과 기계 기술, 특히 교통과 통신 수단의 발달을 
통해서 일일 생활권으로 지구촌 안에서 생활하며, 그리 멀지 않은 장래에 우주촌 안에 
서 생활하게 될 것이다. 이처럼 좁아진 세계안에서 인간들온 앞으로 첨단 기술 문물올 
통해서 거의 완벽하게 정보화가 이루어진 사회적 삶올 살아가게 될 것이다. 이렇게 정 
보화가 광범위하고 정확하게 이루어진 지구촌 안에서 인간들온 다른 신념과 가치 체계 
에 속한 사람들 역시 지적으로 결코 열등하고 도덕적으로 사악하지 않음올 확인하게 
되면서 다른 이들과 그들의 신념과 가치 체계를 존중하게 될 것이다. 그래서 2천년마의 
세계속에서 인종 • 민족 • 종교 • 문화 • 정치 • 사회 그리고 경제의 다원성과 다양성이 대 


1)V. Deloria, 打 . (1990). Vision and Community: A Native American voice. In Native and Christian 
ed. by J. Treat (New York: Routledge), p. 106. 
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다수 인간들에 의해 자연스럽게 수용될 것이다. 이렇게 정보화된 사회속에서 사람들은 
오늘날보다도 더한충 밀접한 상호 연관과 상호 의존 관계를 맺으며 생활하게 될 것이 
다. 지구촌 안의 모든 인종, 모든 민족이 바로 이웃이 되는 삶올 살아가는 것이다 이러 
한 때의 선교는 “All will now have to send and all will receive.” 2 》 이런 점에서 지금까지 
세계인둘에게 단지 피상적으로만 알려졌던 네이티브 어메리칸들온 이제 지구촌 안에서 
우리의 이웃으로 우리 앞에 다가 온다. 우리도 또한 그둘의 이웃으로 그들앞으로 다가 
간다. 

네이티브 어메리칸의 복음 수용 과정과 토착화 과정을 연구하는 일온 어떤 한쪽 
의 일방적인 접근이 아니다. 먼저는 네이티브 어메리칸 자신들이 복음올 수용하는 과정 
올 통해서 무엇을 요구하였던가를 듣는 일이다. 한편으로는 어메리카의 원주인으로서의 
저들의 정체성을，그리고 저들 조상들의 삶의 방식의 옮음을 스스로 깨닫게 하는 일이 
다. 그리고 네이티브 어메리칸 기독교인둘에게는 인디언으로서 저들의 신앙의 현주소는 
어디인가를 인식케하고 나아가 복음을 위하여 무슨 일을 해야하는가를 스스로 묻게하 
는 일이다. 그 물음을 통해 선교받는 쪽이 아니라 선교하는 입장으로 저들의 삶의 자세 
를 바꾸게 하는 일이다. 또한 이런 연구 과정에서 살피고자 하는 중요한 일온 선교의 
바른 자에이다. 모든 기독교인들이 먼저 바른 선교관을 가질 때에 우리는 네이티브 어 
메리칸들을 이 세계의 모든 기독교인의 동반자로서 우리 안으로 초대하여 오늘 모든 
인류가 당면하고 있는 중대한 위기인 지구의 죽음올 회복할 수 있는 지혜를 당당히 외 
치게 할 수 있올 것이다. 야만적인 조상이 아닌 넘치는 지혜로，직관적인 영성으로 창 
조주를 사랑하고，창조주가 생명을 함께 나누어준 모든 만물의 생명올 사랑한 저들 조 
상둘의 생명 사랑이 모든 인류의 구원의 대안임을 네이티브 어메리칸들은 역설할 것이 
다. 

3.명제 

2)Ed Magna, Eagle Man(1990). Mother Earth Spirituality (New York: HarperSanFrancisco), p. 17. 
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새롭게 열리는 21세기는 분명 지구촌의 시대이다. 지금까지의 유럽의 일방적인 
지배 세계가 아닌 21세기는 전지구인이 함께 공존하며，또한 모든 것올 공유하는 공생 
하는 시대가 될 것이다. 이런 세계를 함께 살아가기 위해서 모든 인류는 공생의 지혜를 
찾아야 한다. 이것이 기독교가 지향해야 할 미래 선교의 가장 중요한 사명이다. 지구가 
죽어가고 있는 심각한 위기에 처해있는 오늘 우리 전지구인들에게 세계 최강국 아메리 
카의 원주인인 네이티브 어메리칸둘의 생명의 원리와 영성온 분명 지구촌 전체의 공생 
의 지혜가 될 것이다. 5백년의 위협과 박해의 긴 시간속에서도 저둘올 살게한 사막의 
선인장같온 그 생명의 원리와 영성의 본질을 그둘의 기독교 복음과의 만남의 역사를 
통해 규명하고 미래 세계속에서의 네이티브 어메리칸들과 그들의 영성의 역할을 기대 
한다. 

4. 주요 용어 

오나이다 연합 감리 교회와 오나이다 부족 공동체: 1400년에서 1600년 사이에 
미국의 동북부 지역의 Mohawks , Oneidas , Onondagas , Cayugas , Senecas 다섯 부족이 
Iroquois 연맹올 형성하였다. 이둘은 정치적，군사적 연맹체로서 17,8세기에는 상당한 세 
력을 형성하였다. 그러나 미국이 영국의 식민지로부터 독립하면서 이 연명온 와해되고 
뿔뿔히 홀어진다. 그 부족듈 가운데 한 부족인 오나이다 부족온 미국 정부의 인디언 서 
부 이주의 정책에 따라 1830년대에 일부는 캐나다로，일부는 그 자리에，그리고 또한 
일부는 위스컨신 그린 베이 지역으로 이주한다. 그린 베이로 이주한 오나이다 부족온 
그린 베이 남서쪽 지역의 레저베이션올 중심으로 공동체를 형성하고 다론 많온 인디언 
부족둘에 비해 환경적으로나 경제적인 면에서 나은 생활을 하고 있다. 이 레저베이션 
안에 1832년 연합 감리교가 세워져 167년이 지난 오늘까지 존속하고 있다. 

네이티브 어메리칸 영성: 영성온 거록한 존재 또는 궁극적 관심파 관련된 세계 
관과 이러한 세계관에 일치하는 삶의 방식이 결합되어 생겨난다. 그러므로 영성이란 인 
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간의 근본적이고 실천적이고 존재론적인 태도로서 이 태도는 자신의 존재와 실재의 의 
미를 이해하는 방법의 결과이고 표현이다. 경건성이나 종교성이란 말도 같온 의미의 용 
어이다. 따라서 기독교인의 영성이란 믿음이 있는 기독교인으로서 매일올 살아가는 삶 
의 방식이라고 할 수 있다, 네이티브 아메리칸의 영성의 근본은 저들 및 창조 전체에 
대한 창조주의 헤게모니를 인정하고，모든 창조내의 조화와 균형올 유지하는데 있다. 
따라서 인간에게는 창조 전체의 일부분으로서 모든 창조물들과 조화와 균형을 유지해 
야 하는 책임이 따르게 된다는 것이 네이티브 어메리칸들의 영성의 핵심이다. 

지구화: 1990년대에 들어서면서 생겨나는 개념으로 2천년대가 지나고 3천년대가 
시작되면서 인간의 발전과 변화가 엄청난 크기로 진행되는 것울 표현하는 말이다. 이런 
변화가 넘치는 시대가 바로 지구시대이다. 국제화라는 말을 대치하는 개념이다. 그래서 
학문적인 용어에 제한되지 않고 일반 사회에서도 통용되고 있다. 이 말의 기독교적인 
의미，그리고 긍정적인 의미로는 세계를 복음화하려는 교회의 우주적 선교를 일컫는데 
사용한다. 복음의 메시지를 모든 족속，모든 민족，모든 국가，모든 문화 그리고 모든 
종교와 신앙에다 선포하는 것이 바로 우주적 선교이다. 그러나 부정적인 의미로서 다국 
적 기업과 같이 세계를 지배하려는 시도가 이 개념속에 포함된다. 지구화의 긍정적인 
의미는 지구화의 부정적 측면의 결과로 나타나는 제현상의 극복올 위해 인류에게 새로 
운 도덕 의식올 요구한다. 

생명 신학: 자연과 인간을 이분법으로 인식하는 근대 유럽의 기계론적 자연관으 
로 인해 땅을 사유화할 수 있는 근거가 더욱 철저히 인간에게 허락되었다. 그로해서 인 
간온 자신의 삶의 터전이 되는 전 자연과의 전쟁을 통해 자연으로부터 상상을 초월하 
는 전리품올 얻어 내어 엄청난 물질적 혜택을 누리려 살게 되었다. 그런데 바로 이 삶 
이 인간을 과거와 미래로부터 일탈된 현재의 삶만을 살아가게하는 요인이 된다. 또한 
이 삶의 결과，인간은 인간 자신을 자연으로부터，이웃 동료로부터，그리고 또 하나의 
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자연인 자신의 몸으로부터 분리시켜 심각한 소외 의식올 경험할 수밖에 없게 된 것이 
다. 하나밖에 없는 지구 생태계의 사실적 종말화，핵전쟁의 위협, 민족종교간의 전쟁， 
전 국토의 범죄화，그리고 인간 몸속에서 생겨나는 수만가지의 병들, 이 모든 것온 인 
간이 그토록 안정을 추구해 왔지만 종래와 같온 방식으로는 최고의 염원인 안정성을 
느끼며 살아갈 수 없음을 나타내 보이는 징표들인 것이다. 여러한 상황이 인간에게 요 
구하는 것이 생명권 의식, 곧 모든 것이 모든 것과 관계되어 있다는 생명의 원리이다. 
바로 이런 생명의 원리는 네이티브 아메리칸 인디언둘의 종교에 나타나고 있는 가장 
중요한 특징이다. 인디언들온 모든 현상(동물 • 식물 • 산 • 강)온 초자연적 속성을 소유 
하고 있다는 인식에서 나오는 경외심으로 그들의 환경(자연)을 대하였다. 인간들간에 
마음속에서 우러난 관계가 정중함과 상호 존경으로 나타나는 것처럼 다른 생명체에 대 
해 적함한 존경을 표하는 것은 모든 생명체의 필연적인 생팔방식인 것이다. 그러므로 
인디언들온 자연 만물과 그 속에 내재한 초자연적 힘을 구분하지 않고 만물올 생명을 
소유한 개체로 보았다. 그둘은 모든 관계를 생명체간의 관계로 보았다. 물론 그 모든 
생명은 창조주께서 주신 것으로 그들온 고백한다. 그리고 이 창조주는 다소는 다르게 
이해되고 다른 이름으로 불리울지라도 오직 한분 창조주 하나님이시다. 신학함이 하나 
님의 뜻을 바로 해아리는 작업이라고 하면 생명올 주제로 모든 삶울 해석하는 네이티 
브 어메리칸 생명 신학온 인디언의 모든 삶의 방식 一신화, 의식, 공동체 삶一 i ： 하나 
님과 하나로 엮어주는 작업이 될 것이다. 그리고 인디언둘의 절규가 담겨있고，또 지금 
까지 그둘을 살아남게한 인디언 영성속에 담겨있는 하나님의 음성올 대변하는 작업이 
될 것이다. 바로 그 대변온 오늘 모든 인류가 직면한 가장 심각한 문제를 풀어가는 열 
쇠가 될 것이다. 

토착화 신학: 토착화라는 말은 본시 대대로 그 땅에 정주하는 것, 곧 땅에 뿌리 
를 박는 것을 의미한다(이회성 국어 대사전). 신앙의 토착화란 어떤 특정 지역안에서 
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인간에게 당신올 전달하시는 하나님의 계시(복음)와 이에 대한 인간의 전인적 응답으로 
서 신앙을 그들 삶에 맞게 이해하고 표현하는 것이 깊이 뿌리를 내리는 경위를 말한다. 
참된 토착화란 복음이 뿌려지는 그 지역의 문화의 핵심올 관통하고 고양시키며 진정한 
인간적 가치둘에 새로운 의미를 제공할 때 성취될 수 있는 것이다. 복음과 그 복음이 
뿌려지는 지역 문화에 대한 신학적 성찰을 통해 복음올 올바로 받아들이고자 하는 학 
문이 바로 토착화 신학으로 한국에서는 1950년대 말에서 1960년대 초에 주로 한국의 
감리교 신학자들올 중심으로 전개되기 시작하였다. 그들은 한국의 문화와 종교적 삶속 
에 계시된 하나님의 음성을 찾아내고자 하는데 네이티브 어메리칸 영성속에서 하나님 
의 음성올 찾아내기 위해서도 같온 신학적 노력이 요구되어야 할 것이다. 

B . 연구 범위와 한계 
1. 기존 연구에 대한 평가 

본 논문이 취급하고 있는 네이티브 어메리칸 인디언의 복음 수용 과정과 토착화 
하는 과정을 역사적으로 기술하면서 네 0 1티브 어메리칸 자신들의 영성의 측면에서 복 
옴 선포의 제문제를 다루고, 나아가 네이티브 어메리칸 자신둘이 입장에서 복음의 의미 
룰 재해석하여 토착화하는 과정올 전체적으로 다루고 있는 책온 아직 찾지 못했다. 그 
러므로 분야별로 도움올 얻온 대표적인 책들에 대해서 언급하고자 한다. 

Native America : Portrait of the Peoples : 활력 이 넘치는 네이티브 어메리칸둘의 경 
험을 탐구하는 책이라는 부제가 달린 이 책의 저자는 Duane Champagne 이다. 인디언둘 
의 사회적，정치적，문화적 변화 문제에 많은 관심을 기울이는 저자는 이 책에서도 많 
은 부분올 인디언듈의 오늘의 여러 가지 문제에 중심올 두면서 여러 가지 정보를 제공 
하고 있다. 그런 점에서 이 책온 인디언둘에 대한 역사적인 자료라기 보다 오늘 인디언 
들이 당면하고 있는 문제를 각 지역별로 나누어 전문가들로 분석하여 기고한 형식을 
취하고 있다. 이 책은 18장으로 나누어 인디언 역사, 문화，저항운동, 언어，종교，건강 
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문제，예술，문학 및 메디아에 관한 과거와 현재의 문제들올 다루고 있다. 각 분야에 공 
현한 인물들을 각 장의 끝부분에서 전기 형태로 취급하는 특이한 형식을 취하고 있다, 
필자는 본서 중에 따로 장을 독립시켜 다투고 있는 몇가지 주제 중 종교의 장올 통해 
인디언들의 종교를 포괄적으로 분석하고 있는 점에서 도움을 얻었다. 450여 부족이나 
되는 인디언의 각 부족마다의 종교를 간략하게 개괄적으로 다룬 점이 오히려 전체를 
파악하는 데 도움올 주었다. 그러나 많온 주장둘의 전거를 밝히지 않고 있어서 더 많은 
정보를 얻올 수가 없는 아쉬움이 있다. 그런 반면 본서는 전체 인디언을 한눈으로 볼 
수 있는 여러 정보들을 수록하고 있어서 인디언에 관한 웬만한 정보는 모두 이 책 한 
권으로 해결할 수 있을 것이다. 

First White Frost : Native Americans and United Methodisni 의 저자 Homer Noley 는 
Choctaw 족 출신의 UMC 목사로서 미국 연합 감리교의 아메리카 원주민 선교의 역사를 시 
대별로 구분하여 특별히 피선교 당사자인 네이티브 아메리칸 인디언의 시각에서 기술하 
고 있다. 물론 미국 연합 감리 교회가 형성되기 이전의 선교 역사에 대해서도 기술하고 
있다. 특별히 인디언들 자신들이 남긴 기술 자료나 인디언들의 입장을 옹호하는 자료를 
인용하여 인디언 선교 역사를 기술함으로 아메리카에서의 기독교의 인디언 선교의 이해 
에 새로운 지평을 열고 있다. 때로는 단순한 선교의 역사를 넘어서 인디언 민족 전체의 
소리를 대변하기도 한다. 그러므로 그는 네이티브 아메리칸 인디언의 역사는 백인一인디 
언 관계의 기록만으로 아메리카 인디언의 진정한 역사를 확인할 수가 없다고 주장한다. 
인디언의 진정한 역사를 기록하기 위해서는 아메리카 원주민 인류학자와 그리고 역사가 
의 입장에서 새롭게 기술되어야 한다는 것이다. 본서는 인디언 선교 역사뿐만 아니라 인 
디언 전체에 대한 진실한 역사의 기록이 있어야 한다는 사실올 일깨우고 있다. 그리고 
인디언 선교에 대한 새로운 열정과 태도가 있어야 함을 촉구하고 있다. 그 촉구속에는 
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인디언들 자신들을 향한 부분도 분명있을 것이다. 끝으로 전통적인 인디언 영성이 담긴 
예배 의식 및 선교 프로그램의 중요성을 역설하고 있다, 이 점에 대해서 깊이 공감하지 
만 역사를 통해서 얻은 교훈을 새로운 역사를 만들어 가려는 의지로 승화시키고 있지못 
한 점에서 아쉬움을 느낀다. 

American Indians and Christian Missions Studies in the Cultural Conflict : 저자인 Henry 
Warner Bowden 은 콜럼부스 이전의 아메리카 원주민들의 문화와 가치관에 대해서 기술하 
고 이어 콜럼부스 이후 그들에게 기독교의 복움을 전하는 유럽 백인들과의 만남을 개척 
시대와 식민지 시대로부터 현재에 이르기까지의 역사를 이 책에서 기술하고 있다. 전반 
부의 3장은 지역별로 나누어 기술하고 후반부의 3장은 시대별로 나누어 기술하는 데 각 
장에서도 앞부분에서는 인디언들의 삶의 방식，전통，문화，의식등을 먼저 다룬 후에 그 
런 인디언들에게 어떤 방법으로 복음이 전해졌는가를 가감없이 기술하고 있다. 저자는 
네이티브 아메리칸 원주민의 분리주의나 또는 기독교의 배타적인 유일무이성적인 주장， 
이 어느 것 하나에 치우치지 않고 균형된 시각을 가지고 복음과 인디언들의 만남의 역 
사를 균형을 잃지 않고 조심스럽게 기술하고 있다. 균형을 잃지 않는 그의 기술이 오히 
려 유럽의 기독교，특별히 청교도적인 신앙과 선교 자세가 인디언의 문화와 전통을 얼마 
나 가혹하게 짓밟고 말살하였는가를 밝혀 준다. 이 러한 기술을 통하여 저자는 상호문화 
적인 교류와 아메리카 인디언의 영성의 변함없는 힘에 대한 독자들의 이해를 넓혀주고 
있다. 인디언들의 영성은 전통적인 그들의 종교 의식에서 뿐만 아니라 그들의 모든 생활 
방식에서 기독교적 신앙의 본질을 담아 표현되고 있다고 말한다. 그리고 바로 이런 그들 
의 종교가 5백년의 박해와 말살 정책에도 불구하고 오늘 다시 살아나게 하는 힘이라고 
말한다. 저자는 인류학자와 고고학자 그리고 역사가의 이론과 발굴 자료들을 근거로 하 
여 인디언 一 선교사의 관계를 일련의 문화적 만남의 입장에서 기술하고 있다. 본서는 
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1540 년부터 1980년까지의 인디언 선교 역사를 간략하고도 사려깊게 그리고 진솔하게 기 
술하고 있는 점에서 인디언의 선교 역사를 살피는데 귀중한 책이다. 책의 마지막에는 이 
분야에 대한 더 많은 정보를 위한 읽을거리를 제공함으로써 학자로서의 자세를 보여준 
다. 

Native and Christian: James Treat 가 편집한 이 책은 Indigenous Voices on religious 
Identity in the United States and Canada 라는 부제를 달아 이 책의 성격올 분명히 밝히고 
있다. 이 책의 부제가 밝히는 것처럼 각기 부족도 다르 고， 교단 소속도 다르고，성별도 
다르고，하는 일도 다른 21명의 인디언 자신들의 소리가 이 책에 담겨있다. 그 소리는 
각자가 처해있는 삶의 환경에서 창조주 하나님께 대한 각자의 신앙고백이다. 그리고 질 
문이고，때로는 호소이다. 바로 이러한 신앙고백과 질문 그리고 호소를 통해 저둘이 갈 
등하고, 또한 저들이 소망하는 모든 문제둘을 밝히고 있는 것이다. 모두 4 장으로 나누 
어져 있는데 1장은 영성과 역사라는 주제하에 종교적 경험과 역사적 전통의 교차점에 
관심하고 있고，2장은 해방과 문화라는 주제하에 종교적 행동주의와 문화적 우월성간의 
관계에 관심하고 있고， 3 장은 전통과 공동체라는 주제하에 종교적 유산과 공동체의 생 
활과의 연관성에 관심하며， 4 장온 변화와 생존이라는 주제하에 종교적 순례와 개인의 
정체성간의 관계에 관심하고 있다. 각 분야의 이러한 관심들이 모두 인디언 기독교인으 
로서의 주장이기에 토착화 신학적인 질문들이고 답변둘 0 ]다. 그리하여 저자는 이들의 
소리를 묶어 인디언 신학을 제안하고 w 세계적 해방 신학 (The global liberation theology)” 
이라고 이름짓고 있다. 해방 신학이라고 이름짓는 데는 충분한 이유가 있다. 그것온 일 
차적으로는 남미의 해방 신학의 영향이고，이차적으로는 인디언의 역사와 현실의 삶에 
서 연유한다. 그러나 인디안의 영성에 비추어볼 때 인디언의 해방보다 그들에게 더 큰 
소망스러운 영역이 있는데 필자는 그것을 인디언의 생명 사랑이라고 본다. 이런 시각올 
가질 때 인디언의 역사와 전통과 삶속에서 하나님의 계시의 음성을 들을 수 있는 것이 
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다. 어쨋든 이 책온 인디언 자신들의 신학올 말하는，그것도 체계있는 인디언 토작화 
신학을 말하는 책이라는 점에서 귀중한 책이다. 이 책의 필자 중의 한 사람인 Steve 
Chaiston 의 바램처럼 이 책올 시작으로 다각적인 인디언 신학이 인디언 스스로에 의해 
서 제안되어 저들의 신앙고백이 되기를 바란다. 

「한국적 생명신학』: 감리교 신학 대학의 이정배 교수가 자신의 네 번째 저서 
로 내어놓온 책이다. 지금까지 단편적으로 언급된 사상들을 체계화하여 정리하면서 자 
신의 사상을 더욱 심화시켜 정리하고 있다. 기존의 한국 토착화 신학의 해석학적，실천 
적 한계를 지적하면서 신학의 실학화라는 주제하에 토착화를 넘어서는 새로운 시도를 
꾀하며 한국적 생명 신학에 대한 논의를 시작하였다. 이러한 과정에서 그는 자연(생 태) 
신학，여성신학，해석학적 신학, 종교다원주의 신학，유럽내의 에큐메니칼 신학，가이아 
학설 그리고 특히 리프킨의 생명권 정치학 둥의 서구 사조의 영향을 많이 받는다. 그러 
나 이런 영향만으로 자신의 사상올 정리하지 않고 풍수지리설，동학의 시천주 사상，유 
영모 • 김홍호의 아시아적 기독교 이해, 장두석의 몸 중심적 인간 이해 그리고 신학함에 
있어서 한국적 주체성을 강조했던 변선환의 타종교의 신학둥에서 한국적 생명 신학의 
중심 원리를 발견한다. 그러한 중심 원리속에서 그는 신학함의 두 기본 조건인 주체성 
의 발견과 신학의 윤리적 실천적 수행력도 아울러 잦아낸다. 이런 점둘올 갖준 한국 신 
학온 한반도라는 지정학적 범위를 넘어서 전 세계를 위한 보편적 담론의 역할을 할 수 
있을 것으로 그는 기대한다. 이 책온 바로 자신의 신학적 배경을 떠남이 없이 이러한 
논의를 설득력있고도 진지하게 그리고 일관된 논리로 진술하고 있다. 그러나 저자 자신 
도 지 적하고 있듯이 이 책이 3년간에 걸친 12편의 논문올 한 권의 책으로 묶고 있고 
또한 그의 주장이 한국적 생명 신학의 완성을 말하기보다 그 신학올 태동시켜 성숙시 
켜려는 여정속에 있기 때문에 책 전체를 통해 이것이 한국적 생명 신학이다라고 분명 
히 이해할 수 있는 한국적 생명 신학의 체계가 선명하지 못하다, 이 점온 앞으로 그의 
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신학의 이정표가 될 것이다. 필자는 이 책올 통해서 생명 신학이라는 신학의 틀을 가지 
고 네이티브 어메리칸의 영성을 보게된 큰 도움올 받았다. 

2. 본 논문의 범위와 한계 

본 논문의 목적온 네이티브 어메리칸의 복음 수용의 역사를 기술 분석하고 나아 
가 미래의 복음 선포의 현장에서 그들의 역할을 제언하려는 것이다. 이러한 작업의 범 
위는 시간적으로는 5백년에 걸쳐 있고，공간적으로는 아메리카 대륙 전체를 포함하며， 
네이티브 어메리칸 부족으로 볼 때는 500여 인디언 부족이 포함된다. 이런 범위 전체를 
취급하는 작업은 긴 시간올 요하는 어려운 일이기 때문에 본 논문온 본인이 선교 목사 
로 일하고 있는 오나이다 연합 감리 교회와 오나이다 공동체를 기점으로 소급해 울라 
가며 본 논문과 관련된 주제를 취급한다. 그러나 네이티브 어메리칸 전체를 대상으로 
연구될 필요가 있는 경우에는 인디언 전체를 하나의 대상으로 보고 다룬다. 

상술한 전제하에 네이티브 어매리칸 인디언의 복음 수용의 역사는 전체적으로 
다루되 그 귀결점온 오나이다 연합 감리 교회와 조금 더 넓혀서 오나이다 부족 공동체 
에 이르는데 까지를 다룬다. 이 과정에서 문제의 초점을 복음 수용의 과정과 종교적인 
측면에 한정시키고 복음 수용 과정에서 제기되는 정치적인 문제나 사회적인 문제에 대 
해서는 꼭 필요한 경우를 제외하고는 언급을 피한다. 

인디언의 신화와 제의는 오나이다 공동체가 속해 있는 이로쿼이 동맹, 좀 더 넓 
온 범위가 불가피하게 필요할 경우에는 북동 지역이나 관련된 네이티브 어메리칸의 신 
화와 의식을 다룬다. 그리고 이 과정에서 네이티브 어메리칸 영성올 찾을 수 있는 근거 
가 되는 신화와 의식에 대해서는 상세하게 언급함으로 네 0 ᅵ티브 어메리칸들에게 관심 
있는 사람들에게 본 논문올 통해서 네이티브 어메리칸의 영성을 포함한 네이티브 어메 
리칸 전체를 이해하는데 도움을 주고자 하였다. 

그리고 밝혀두고 싶온 것온 제언하는 네이티브 어메리칸 생명 신학은 원론에 불 
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과하다는 점이다. 신학으로서의 더 정리된 조직화는 앞으로의 연구 과제로 남긴다. 


C . 연구 방법 


1. 종함의 방법 

중심이 되는 네이티브 어메리칸의 복음 수용 과정과 토착화 과정은 연구된 도서 
자료들올 통해서 수집 종합한다. 그러나 복음 수용의 토착화 과정중 인디언 전체의 경 
향에 대해서는 도서를 통해서 수집하지만 토착화 현상올 눈으로 직접 볼 수 있는 현장 
으로서 오나이다 연합 감리교회 공동체의 경우에는 교회 역사 자료들과 인디언 목회자 
들 및 성도들과의 대화，그리고 목회 현장 활동에의 참여를 통한 관찰, 그리고 목회 현 
장의 관련 자료둘을 통해 수집한다. 

신화와 의식에 대한 자료둘온 관련 도서와 의식 참여를 통한 관찰을 통해서，그 
리고 의식 집전의 자료들올 통해서 수집한다. 

수집된 자료둘올 기술할 때 분명한 신학적 관점온 토착화 신학적 시각을 통해서 
이다. 다시 말하면 다른 종교와 문화를 경시하는 기독교 우월적인 입장이 아니라 다른 
종교와 문화와의 심도있는 대화를 근간으로 하는 토착화 신학의 입장에서，그리고 문화 
인류학적 시각으로 네이티브 어메리칸의 복음 수용 과정을 고찰한 후 네이티브 어메리 
칸 자신둘의 영성 신학적인 주장에 귀기울이며 토착화 신학의 입장에서 선교 위기에 
직면한 미래 지구촌에 적합한 선교 신학으로서, 그리고 인류의 공동적인 선을 위한 공 
동체 신학의 근거로서 네이티브 어메리칸 생명 신학을 제언하고자 한다. 

2 . 각 장의 개요 

I 장온 서론 장으로 본 논문이 취급하는 주제와 문제와 그 문제가 지니고 있는 
중요성，그리고 본 논문의 명제를 다룬다. 아울러 본 논문에서 주로 사용하고 있는 중 
요한 용어둘, 본 논문과 관련된 기존 연구둘에 대한 평가，그리고 본 논문이 설정하는 
범위와 한계，여러 가지 주제들올 일관되게 엮어줄 종합의 방법을 다룬다. 1장의 목적 

- 13 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



온 본 논문의 전체의 내용올 밝히면서 이어지는 다른 장들의 내용 전개의 기초를 마련 
하고 결론올 기대하게 한다. 

n 장온 네이티브 어메리칸이라는 제목하에 네이티브 어매리칸의 역사와 영성 그리 
고 신화와 의식을 다룬다. 

역사를 통해서 아메리카 대륙으로 이주해 오기까지의 네이티브 어메리칸의 고대 역 
사와 오늘의 네이티브 어메리칸들의 현황을 살핌으로 네이티브 어메리칸에 대한 개괄 
적인 이해를 돕는다. 

네이티브 어메리칸의 종교라는 큰 주제하에 무엇이 네이티브 어메리칸 영성인지 
를 밝히고 이 영성이 담겨 있는 신화와 의식을 통해 그 영성의 근원과 생활과의 밀접 
한 관계를 살핀다. 

m 장온 네이티브 어메리칸둘의 복음 수용과정，즉 네이티브 어메리칸과 기독교 
의 만남의 역사를 살펴본다. 콜럼부스가 아메리카 대륙을 발견하기 이전에는 유럽과의 
어떤 접촉이 있었는지를 기술하고, 복음올 네이티브 어메리칸둘에게 가져온 유럽인둘의 
종교적인 배경，신학적인 배경은 어떠했는지를 먼저 상술함으로 오늘 네이티브 어메리 
칸의 비극이 있게한 제일 원인이 바로 그 종교와 선교 신학이었음을 주지케한다. 

1792년 미국의 독립을 분기점으로 하여 이전을 식민지 시대，이후를 아메리카 
시대로 구분하고 아메리카 시대는 다시 세분하여 사건 중심으로 복음 수용과정올 살펴 
본다. 

IV 장온 네이티브 어메리칸의 토작 교회 운동이라는 주제하에 네이티브 어메리칸 
들의 토착화 과정과 그 현황을 다루는데 토착화 과정에 대해서는 기독교에 대해서 적 
대적인 관점과 호의적인 관점에서 다물 것이다. 이러한 토착화 결과는 네이티브 어메리 
칸들의 신흥 종교를 중심으로 그 속에 나타난 기독교의 영향올 살펌으로 분석한다. 이 
러한 토착화의 결과는 많온 네이티브 어메리칸들 사이에 전통 신앙과 기독교 신앙 사 
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이에서 갈등을 오늘날에도 여전히 만들어내고 있다. 이러한 상황 가운데서 기독교인으 
로 살고자 노력하는 모습을 네이티브 어메리칸 크리스찬 항목에서 취급하고, 끝으로 기 
독교 신앙이 어떤 모습으로 네이티브 어메리칸 인디언 교회에서 뿌리내리고 있는가를 
오나이다 연합 감리 교회를 중심으로 살펴본다. 

V 장은 네이티브 어메리칸 생명 신학올 모색하는 장이다. 먼저 이 신학의 신학 
적 근거로서 내적으로는 그들의 영성을 살피고 그 신학의 방법론이 될 수 있는 한국의 
토착화 신학의 역사와 현황을 살핌으로 네이티브 어메리칸들에게 토착화 신학의 가능 
성올 제시하고 이어 네이티브 어메리칸 자신들의 신학적 노력을 밝힌다. 

VI 장온 결론의 장으로 네이티브 어메리칸 생명 신학의 성서적 근거와 신학적 근 
거，그리고 네이티브 어메리칸의 영성적 근거를 확인한다. 그리고 네이티브 어메리칸의 
신화와 의식 전체에 면면히 흐르고 있는 영성，그 중에서도 특별히 생명존중 사상을 중 
심으로 네이티브 어메리칸 생명 신학올 제시한다. 이러한 제시를 통해 지구 죽음이라는 
공동의 위험에 처해있는 지구촌의 모든 인류에게 네이티브 어메리칸 생명 신학의 필연 
성을 깨우천다. 그리고 네이티브 어메리칸의 영성에 근거한 미래 선교의 방향올 제시한 
다. 
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n. 네이티브 어매리칸 

오늘날 널리 사용되고 있는 Indian 이라는 호칭온 유럽인들에 의해 붙여진 명칭이 
다. 1492년 10월 12일 Christopher Columbus 가 플로리다의 동남쪽 바하마에 있는 한 작 
은 섬에 상륙하였다. 그러나 그곳에는 이미 Arawak 부족이 살고 있었다. 콜럼부스는 아 
시아의 한 군도에 도착한 것으로 생각하고 (그는 인도로 생각하였던 것같다)，이곳에 
사는 Arawak 부족들을 Indies 라고 불렀다. 스페인어로 Indian 올 의미하는 말이다. 그리고 
는 가까이에 일본이 있을 것이라고 생각하고 원정대원들에게 일본올 찾으라고 지시하 
였다. 1506년 스페인에서 죽을 때까지도 자신이 아시아의 한 해변에 도착한 것으로 믿 
고 있었다. 콜럼부스가 처음 아메리카 대륙에 상륙한 것도 아니고가 또 설혹 그렇다고 
하더라도 그는 그 땅올 아시아의 한 섬으로 생각하였다. 그럼에도 불구하고 그는 유럽 
세계에 소위 “지리상의 발견”시의 시대를 열게한 장본인으로 추앙되고 있다. 

하지만 독일의 역사가인 Adam of Breman 온 1070년에 스칸디나비아인들의 북 아 
메리카 대륙의 항해가 이미 60ᅳ80년 전에 있었다고 기록하였다. 그리고 1200년대에 기 
록된 스칸디나비아의 영웅담인 Sage of Erik the Re 신와 Saga of the GreerUanders 에는 바 
이킹들이 986년 이후부터 네이티브 어매리칸들과 접촉하였음올 기술하고 있다. 그렇다 
면 일찍이 10세기 경부터 유럽인둘과 접촉이 있었던 이둘 네이티브 어메리칸 인디언들 
온 과연 누구였는가? 이둘은 어디서 왔는가? 

A. 네이티브 어매리칸의 역사와 현황 

최초의 네이티브 어메리칸둘은 처음부터 아메리카 대륙에 살았던 것온 아니라고 

3) 영국왕 핸리 7세의 명을 받은 John Cabot 가 아메리카 대륙에 도착한 것은 1497년 7월24이었다. 
그러나 콜럼부스의 발견에 즉각 행동을 취한 스페인과는 달리 영국은 거의 1세기 이상을 아메 
리카 신대륙에 대해서 전혀 관심을 보이지 않았었다. 

4) 이 지리상의 발견은 서반구에 살고 있었던 인디언에게는 비극의 시작으로써 그들의 삶의 방식 
을 영원히 바꾸어 놓았다. 
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고고학자들온 말한다, 그들온 아시 아로부터 아메 리 카 대 륙으로 이 주하였다고 주장한다. 
이주 시기는 학자들에 라라 다르다. 대개 20,000〜35,000년 전이라고 말하지인: 혹자는 
15,000 ᅳ 20,000년 전이라고 말한다. 대략 철기 시대 내지 철기 시대 끝 무렵이었을 것으 
로 본다. 이 당시 북극 지역은 얼음 지역이 늘어나면서 바다가 줄어둘고 있었다. 얕은 
베링 해협 (Bering Strait ) 은 얼음으로 뒤덮이고 아시아와 아메리카는 하나의 대륙으로 변 
했다. 얼음땅으로 변한 베링 해협위로 맘모스나 아메리카 들소(인디언들은 이 소를 버 
팔로라고 부론다), 그리고 아메리카 순록들이 이주하였고 이 사냥감들을 좇아 사냥꾼들 
이 이주하였는데 이들이 바로 최초의 아메리카 원주민들인 네이티브 어메리칸둘이었다. 
그들온 몽고계 인종이었을 것으로 추측한다. 동아시아 지역둘에서 발견되는 철기 시대 
말엽의 해골들이 아시아계 인종들과 에스키모, 그리고 인디언의 검온 머리와 검온 눈동 
자의 모습울 보여주고 있기 때문이다. 

이러한 일반 학계의 가설에 대해 인디언 신학자인 Vine Deloria 는 ᅳ흥미있는 추 

측”에 불과하다고 일축한다. 5 ᅵ 대부분 인디언 부족들의 주장온 최초의 인디언 조상들온 

처음부터 이 대륙에 살기 시작하여 대대로 살아왔다는 것이다. 그 실례로 나바호 부족 

들온 그들이 현재 살고 있는 포코너스 (Four Comers ) 의 척박한 레저베이션과 같은 그런 

땅 밀으로부터 그둘의 조상온 왔다고 말한다. 또 한가지 흥미있는 진술은 몰몬교도둘과 

일부 유대인 학자들의 주장인데 그듈온 인디언들이 이스라엘의 잃어버린 한 지파의 후 

손이라고 말한다.이 어쨋든 인디언둘이 언제부터 이 땅에 살게되었는지는 불확실하다. 

이 점에 대해서는 인디언 역사 신학자 Homer Noley 의 주장으로 매듭올 짓는다. 44 네이 

티브 어메리칸둘의 아메리카 대륙의 기원에 대해서는 ^무도 모른다는 것이 진리이다 

.기 그렇지만 분명한 것은 유럽인둘이 아메리카 대륙에 상륙했을 때는 선사시대부터 살 

아온 네이티브 어메리칸둘의 후예둘이 델라웨어，처로키，나바호，코만치 둥의 수많은 

5)D. Champagne (1994). American Indians (Detroit: Visible Ink Press), p.5. 

句앞 글， p . 6. 

7)H. Noley(1991). The First White Frost (Nashville: Abingdon Press), p. 18. 
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부족 단위로 아메리카 전역에 홀어져 살면서 독륵한 부족의 문화들올 발전시키고 있었 
다는 점이다. 이러한 이유로 오늘 네이티브 어메리칸들은 부족 고유의 정체성이 상실된 
용어인 인디언이라는 총칭으로 불려지는 것을 원치 않는다. 그들 부족의 명칭 그대로 
독립적으로 불려지기를 원한다, 그러므로 인디언 레저베이션듈온 그둘 부족의 이름에 
Nation 올 불여, 예를 둘어 'The Oneida Nation ” 이라고 부론다, 이렇게 불리는 것이 각 네 
이티브 어메리칸들의 바램이지만 오늘날 Indian 이라는 용어는 알래스카와 미국 48주(하 
와이 제외)에 살고 있는 모든 원주민둘에 대한 총칭으로 사용되고 있다. 본 논문에서는 
네이티브 어메리칸이라는 용어를 주로 사용하고 편의상 필요한 경우에는 인디언이라는 
용어도 사용한다. 

오늘날 네이티브 어메리칸들의 구분은 과학적 • 생물학적인 구분이라기보다는 한 
개인의 자기의 혈통을 확인하는 과정을 동해서 결정된다. 그러므로 부족에 따라 어떤 
부족은 인디언의 피가 조금만 섞여도 부족으로 인정하는가 하면 어떤 부족온 인디언의 
피가 1/2이 섞여야, 또 어떤 부족은 1/4이 섞여야 부족으로 인정울 한다. 인종학적 관점 
에서 보면 3/4은 다른 피이고 1/4만 인디언의 피가 섞인 경우에는 인디언이라고 할 수 
없지만 여러 가지 법률적 • 사회적 목적 때문에 이런 사람이 인디언이 될 수 있는 것이 
오늘 미국의 법이다. Bereau of Indian Affairs ( BlA ) 는 인디언에 대해서 다음과 같이 규정 
하고 있다. ①연방정부에서 인정하는 인디언 부족，인디언 공동체의 일원인 사람 ②레 
저베이션 안이나 그 근처에 사는 사람 ③1/4이상 인디언 피를 가진 사람 8 ) 

BIA 는 1993년 1월에 정치적으로 인정된 인디언 부족을 515부족 (48 개주의 318부 
족과 알래스카주의 197부족)으로 발표하였다. 그러나 이 가운데 200여부족둘온 여러 가 
지 이유로 인해서 연방정부로부터 인정을 받지 못하고 있다. 

8) J . Utter ( I 993). American Indians ( Michigan ： National Woodlands Publishing Company ), p . 12, 
이러한 규정보다 더 폭넓게 인정하여 “인디언 부족의 일원인 사람", “인디언 부족에 의하여 인 
디언 예술가로 인정된 사람”도 인디언으로 인정된다. 이런 규정에는 인디언의 피에 대한 규정이 
없다. 
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이둘 인디언의 인구가 최소였던 때는 1900년대 초로 250,000여명에 불과하였다. 9 > 
그러나 1980년의 미국 인구조사는 인디언의 인구를 1,420,400명으로 보고하였고 1990년 
의 인구조사는 1980년의 인구조사에 비해 37.9% 중가한 1，959,234명으로 보고하였다.때 
이러한 중가 요인으로는 자연적인 인구 중가보다는 최근에 둘어 자신을 인디언으로 밝 
히는 인디언의 수가 늘어나기 때문이다. 바로 오늘 인디언들에 대한 비인디언 미국인들 
의 시각이 달라지고 있음올 입중해 주는 사실이다. 순수한 인디언 혈통을 유지해가는 
인디언둘의 수는 각 부족에 따라 차이가 있다. 1991년 오클라호마의 Kaw 부족에는 순 
수 혈통올 유지한 수가 6명에 불과하였다. 그런가 하면 Navajo 부족에는 수천명에 달하 
는 순수 Navajo 인디언들이 있다. 그 이유를 분석해보면 이들 Navajo 부족들은 과거에 
비인디언들과의 접촉이 없이 거의 고립되어 있었던 탓이었다. 그리고 1800년대 이후 이 
둘 부족의 수가 크게 중가하였기 때문이었다. 

역사적으로 인디언둘을 분류할 때 분류하는 방법에는 두가지가 있다. 

첫째는 인디언 부족둘이 사용하는 언어로 분류하는 방법이다. 일반적으로 8가지 
언어군으로 분류한다. Algonquian , Athapaskan , Caddoean , Iroquoian , Muskhogean , Penutian , 
Siouan , LftoAztecan 이다. 흥미 있는 점 온 동일한 언어 군에 속한 부족들의 문화 생활이 
서로 다르고 살아가는 지역도 아주 얼리 떨어져 있는 경우도 있다는 점이다.⑴ 콜럼부 
스의 상륙 당시에는 이런 어군들에 속한 약 300여 가지의 언어가 있었던 것으로 추산 
된다. 이 가운데 250여 언어는 오늘날에도 확인이 되고 있다. 이 가운데 100여개 정도 


9) 그렇다면 콜럼부스가 미대록에 상륙할 당시에는 일마나 많은 인디언들이 살고 있었는가? 
Denovan 은 1924년에서 1966년 사이에 연구 발표된 자료들을 근거하여 당시 남북 아메리카 대륙 
에는 5천만에서 1억의 네이티브 아메리칸들이 살고 있었다고 추산한다. 그러나 그는 이 분야에 
저명한 전문가인 Magnus Morner 가 주장하는 3천3백만명이라는 수에 대해서도 관심을 기울인다. 
이 수에 근거한다면 당시 북미 인디언의 수는 3백만명 전후였으리라고 추정된다. 그러나 이 문 
제는 계속 연구되어야 할 문제인데 눈여겨보아야 할 점은 연구가 계속될수록 인디언의 수가 증 

가한다는 점이다. 

10 ) Utter (1993)， pp . 18-19. 

1 l ) Champagne (1994), P . 78. 
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만이 지금도 사용되고 있는데 이 수는 미국 인디언 부족 전체의 대략 1/3에 해당된다. 
그러나 그 사용자의 수는 소수에 불과하다. 그리고 주로 전통적인 종교 의식이나 일반 
종교 의식에서 사용될 뿐이다. 인디언 부족 언어가 이렇게 사장된 가장 주된 이유는 
1870년대에서 1950년대 사이에 미국 전역의 학교에서 인디언 언어 사용이 금지되었기 
때문이다. 따라서 이 당시의 인디언 아이들은 모두 거처하는 주와는 다른 주의 기숙학 
교에 다녀야 했기 때문에 그들은 자신돌의 인디언 언어를 배울수 있는 기회가 없었다. 
그 결과 영어만올 말하는 자녀둘을 기르는 인디언 부모들이 종종있었다. 

두 번째는 문화를 중심으로 지역올 나누어 분류하는 방법이다. 

문화 인류학자와 고고학자 그리고 민족학자들은 콜럼부스 아메리카 대륙 상륙 
이전의 네이티브 어메리칸들의 인디언들의 문화 영역을 10개 지역으로 구분한다. 오늘 
날 미국 본토를 중심으로 동쪽으로부터 Northeast , Southeast , Great Plains ， Plateau , Great 
Basin ， Southwest , Northwest Coast , California 와 알래스카의 Arctic , Subarctic 이다. 이러한 
구분의 근거는 지형적인 영향，가족 및 혈족 체계，계절 변화에 따른 삶의 방식，경제 
구조둥이다. 이러한 구분은 네이티브 어메리칸둘의 옛 문화에 대한 현대적인 의미를 이 
해하는 데는 많온 도움올 주지만 엄밀히 보면 과거 네이티브 어메리칸들에게는 여러한 
분류가 별반 의미있는 일은 분명 아니었을 것이다. 지역적인 구분도 오늘날처럼 분명하 
지 않았을 뿐만 아니라 각 부족들의 많은 지역적인 이동도 있었기 때문이었다. 

전통적인 문화의 이러한 다양성에도 불구하고 오늘날 네이티브 어메리칸둘에게 
는 두가지 광범위한 현상이 나타나고 있다. 첫째는 자연을 중심으로 한 전통적인 삶의 
방식이 중대되고 있는 점이고，둘째는 유럽계 미국인들에 대한 공통된 반응이다. 20세 
기 후반에 들어서면서 네이티브 어메리칸둘온 부족둘 간에 빈번한 교제와 대화 그리고 
부족간의 결혼둥올 통해 전통 문화를 서로 공유하며 공동의 문화를 형 성해 가고 있다. 

인디언들에 대해서 이렇게 언어적 분류와 문화중심의 지역적 분류를 하는 것은 
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본 논문의 범위를 좁히는데 도움올 주기 때문이다. 특별히 그들의 신화나 의식 그리고 
선교 과정올 기술할 때 특정 지역을 중심으로 한정 기술하는 것은 본 논문이 목적하는 
논리에 부합된 그들의 성향 분석에 용이할 것이다. 

B. 네이티브 어매리칸의 종교 

유럽의 기독교 문화와 접촉하기 이전의 네이티브 어메리칸둘의 원형적인 모습둘 
은 그둘의 종교와 신화 그리고 의식속에 나타나 있다. 특별히 땅 및 자연과 관련된 그 
둘의 영성은 그들의 오랜 삶의 방식이었다. 네이티브 어메리칸의 영성은 각 부족 전통 
의 신화와 의식을 계속이어져 가게하고 또한 그것들에게 활력과 생기를 불어 넣어주었 
다. 바꾸어 말하면 영성온 신화와 의식올 통하여 살아 움직이고 있는 것이다. 부족둘의 
특정한 전승들과의 밀접한 관계를 통해서 영성을 그 영향력을 행사해 왔고 지금도 행 
사해 가고 있는 것이다. 이러한 이유 때문에 본 장에서는 네이티브 어메리칸의 종교라 
는 주제하에 네이티브 어메리칸의 영성과 신화 그리고 의식(儀式)을 서로 연관시켜 다 
루면서 그 관계성을 심도있게 살핑으로 네이티브 어메리칸 영성의 원형적인 모습을 최 
대한 되살려 보고자 한다. 

오늘날 네이티브 어메리칸들의 많온 종교둘이 특정한 문화둘과 동일시되고 있 
다. 이 특정한 문화들을 “부족 전통”이라고 혼히 부론다. 이러한 종교적인 문화둘은 수 
천년의 시간을 통해서 발전되어 왔다. 각 부족의 전통은 나름대로의 특징과 역사를 지 
니고 있다. 그러나 수 많온 부족 전통둘을 꿰뚫고 있는 공통된 특징과 속성둘이 분명 
있다. 예를 듈면 이런 모든 전통둘이 그 전통의 기원과 연관된 특정한 장소와 밀접하게 
관련되어 있다는 점이다. 바로 이런 점이 그둘 전체의 영성의 특징 가운데 하나를 이루 
고 있다. 

각기 다른 전통 문화들을 가진 네이티브 어메리칸들이 부족들간에 서로 대화를 
나눌 때 그들은 종종 서로의 다른 모습을 강조하며 대화한다. 그렇지만 인디언 부족이 
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아닌 다른 사람들, 예를 들면 기독교 선교사들과 대화를 할 때면 그들은 자신들 부족의 
정체성이 어떠한 것이든 간에 인디언 부족 전체의 공통된 정체성에 관해서 말한다. 이 
러한 정체성이 비록 정치적인 것이라고 할지라도 그러한 정체 의식을 통해서 고대의 
감수성，특별히 사람들올 땅과 자연, 그리고 살아있는 모든 생명체와 종교적으로 연결 
시키는 감수성올 회복시키기 위해서 노력한다는 점에서 그 정체성은 분명 종교룰 통해 
서 확인된다. 네이티브 어메리칸의 이러한 종교성올 네이티브 어메리칸의 영성，즉 인 
디언 영성이라고 부른다. 이러한 그들의 영성온 과거에 뿌리를 둔 옛 것이 분명하지만 
동시에 오늘날에도 저들의 삶의 방식속에 그 영향력을 강하게 발휘하고 있다. 오늘 세 
계는 여러 가지 이유로 이러한 그들의 영성에 깊온 관심올 보이고 있다. 

전체 네이티브 어메리칸들의 공통된 영성을 살펴본다.대 사실 네이티브 어메리 
칸둘에둘에게는 종교라는 추상적인 폭넓온 개념의 용어가 없었다. 영성이라는 용어만으 
로 그들은 충분했기 때문이다. 오늘날에 와서 네이티브 어메리칸 영성을 네이티브 어메 
리칸 종교라 부르기는 하지만 종교속에 내포된 특수한 체계(교리)나 제도가 네이티브 
어메리칸들에게는 없다는 점에서 네이티브 어메리칸 영성이라는 말이 더 적합할 것이 
다, 그러나 일반인들이 이해하기에는 종교라는 용어가 이해에 더 도움이 될 수 있기 때 
문에 문맥에 따라 종교라는 용어도 함께 사용한다. 

1. 네이티브 어매리칸의 영성 

앞에서 살펴본 바처럼 네이티브 어메리칸둘에게는 많은 언어가 있었다. 그렇지 
만 그 들에게는 문자 언어가 없었다. 문자 언어가 없는 상황하에서 네이티브 어메리칸 
의 영성은 전해졌다. 영성은 만둘어진 이야기를 통해서 이 사람에게서 저 사람에게로 
구전으로 주로 전해고 때로는 여러 가지 의식(儀式)에 담겨서 다음 세대로 전해졌다. 
이러한 구전 과정올 통해서 전해지는 않는 것은 영원히 망각속으로 사라지기 때문에 

12)S. S. Matlins and A. J, Magida (eds.)(1997). How to Be a Perpect Stranger (Woodstock, 
Vermont: Jewish Lights), pp. 234-37. 
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네이티브 어메리칸들온 그둘의 역사를 통해서 얻어진 지혜나 경험 또는 지식온 살아있 
는 사람들의 기억속에 저장시켜야 했다. 그러므로 모든 부족은 각기 자신들의 전통과 
경험，때로는 역사를，그리고 지혜를 자신들의 가슴에 새겨야 할 의무가 있었다, 한 인 
디언은 이렇게 말한다. “백인둘은 잊지 않기 위해서 책으로 기록합니다. 그러나 우리 
조상들은 동물들과 결혼하였고，그둘의 삶의 방식올 배웠고 그리고 그 지식을 이 세대 
에서 다음 세대로 전했습니다.”내한 에스키모 여인은 이렇게 말한다. “우리의 선조들은 
세상의 창조에 대해서 많은 것올 말하였습니다. …… 그둘은 백인들처럼 글속에다 말을 
감추는 것올 이해하지 못했습니다. 그둘온 오직 입술의 말로만 모든 것을 이야기하였습 
니다. …… 그들온 많은 것을 말하였습니다. …… 우리는 아이때부터 그 이야기를 수없 
이 둘었습니다. 늙온 여인들은 의미없는 말올 하지 않습니다. 그렇기 때문에 우리는 그 
말을 믿습니다. 노인들온 결코 거짓말을 하지 않습니다.”네 네이티브 어메리칸들의 영 
성은 이야기로 전해진 신화속에 담겨서, 그리고 저둘의 삶의 방식이었던 의식을 통해서 
대대로 전해졌다. 모든 부족들 속에 내재한 바로 이 영성이 19세기 초반 미국 정부에 
의한 네이티브 어메리칸들의 서쪽으로의 강제 이주라는 엄청난 비극 앞에서 그들올 하 
나로 묶어주는 역할올 하였다. 그러므로 인디언둘이 자신들의 영성올 말할 때는 언제나 
반서구라는 자의식이 담겨 있다. 그들에게 있어서 종교라는 용어는 기독교를 의미한다. 
따라서 영성이라는 용어는 기독교와의 관계를 피하면서 한편으로는 모든 생명을 사랑 
하고 경외하는 자신들의 태도를 나타낸다. 네이티브 어메리칸의 영성온 부족 전통올 계 
속 이어가게 할 뿐만 아니라 인디언돌에게 하나라는 정체성을 고취시킨다. 네이티브 어 
메리칸 영성온 인디언들이 당면하고 있는 위기와 어려움을 깊이 인식하게 한다. 그리하 
여 억압의 역사를 함께 나누고 자신들의 유산에 대해 자부심올 갖게 함으로 그 어느 
민족보다 더 큰 어려움에 처해있는 상황속에서도 생존할 수 있는 힘올 준다. 네이티브 

13) J. Neusaer (e<L)(1994). World ReLigicm in American (Louisville: Westerminster/John Knox Press), 
p.13. 

14) 앞 글 , p.13. 
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어메리칸의 영성온 아메리카의 토양속에 그리고 땅올 어머니 (Mother Earth ) 로 사랑하고 
모든 식물과 동물돌올, 나아가 자연 만물을 친척으로 존경하는 영적인 삶의 방식속에 
깊온 뿌리를 내리고 서 있다. 

이제 네이티브 어메리칸의 영성을 몇가지로 나누어 정리해 보자. 

(1) 네이티브 어매리칸의 영성은 주로 경험적이다. 그들에게는 신학이라든가 교리， 
이러한 인위적인 체계가 없다. 흔히 다른 종교둘에 있어서처럼 인디언둘의 경험은 초자 
연적인 경험이 아니다. 그들의 경험온 개인적이면서 또한 공동체 전체와 연관된 경험이 
다. 네이티브 어메리칸둘에게 철칙이라고 할 수 있는 한가지 규정은 저둘의 영성이 담 
겨있는 모든 의식，관습 및 여러 가지 문화적 전통둘의 그 핵심온 공동체 전체를 위한 
공동체의 활동이라는 점이다. 따라서 종교적 경험온 개개인이 공동체의 일원으로 참여 
하여 창조전체와 연관된 특정한 장소에게 생활함으로 경험된다. 그러므로 개인의 삶은 
바로 공동체 전체의 삶이 된다. 

(2) 네이티브 어매리칸의 영성은 서구 종교둘에 공통된 이분법을 거부한다. 서구 
세계의 이원론，즉 초자연과 자연，영적인 것과 세상적인 것，성과 속，천국과 지옥과 
같은 구분온 네이티브 어메리칸의 영성에서는 찾아 볼 수 없다. 지상에서의 삶이란 악， 
고통，고난이 가득찬 삶이라고 보는 서구적인 종교 전통들과는 달리 네이티브 어메리칸 
둘의 영성온 이 세계를 창조주의 거룩한 능력을 중분히 부여받은 곳으로 인식한다. 그 
러므로 네이티브 어메리칸의 언어，구전，상징，의식의 대상들 및 의식의 관습，이러한 
모든 것들에는 인간온 창조주의 영적 능력에 휩싸여 있다는 사실에 대한 분명한 인식 
이 나타나 있다. 또한 전통적인 기도와 의식들에도 역시 인간속에는 창조주의 영의 작 
은 일부로 충만해 있다는 신앙이 구체적으로 나타나 있다. 

따라서 네이티브 어메리칸의 종교는 모든 존재의 상호 관계성에 대한 깊은 인식 
에서 유래한다. 그리고 그런 관계성에 대한 인식온 실생활에서 조화와 균형 의식으로 
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나타난다. 나바호 부족의 hoz ‘ ho 는 생각과 말，바른 인식과 책임있는 행동간의 균형올 
의미한다. 자연과의 관계에서도 이런 인식은 그대로 적용된다. 모든 창조물들온 상호의 
존적이다. 죽 만물은 한가지 목적을 위해 창조되었다. 인간도 역시 이러한 목적에 따라 
창조되었다. 이러한 이유 때문에 인간도 자신이 살아가고 있는 자연 환경과 본래의 균 
형올 유지해야 하는 것이다. 

이러한 영성의 배경을 지니고 있기 때문에 네이티브 어메리칸의 전통 종교는 기 
독교와는 달리 내세지향적 개인적인 삶이나 운명을 미리 정한 신의 명령을 강조하지 
않는다. 대평원 지역의 네이티브 어메리칸들온 Great Spirit 를 외쳐부르기도 하지만 자신 
들 이외의 모든 다른 존재둘을 “나의 모든 친척들”이라고 부른다. 이처럼 친척으로 이 
해되고 “할아버지”, “할머니”라고 불려지는 이러한 존재들은 우주내의 모든 존재와 힘 
과 서로 보살피는 관계라는 도덕 의식을 나타낸다. 

네이티브 어메리칸들온 기록된 문서와 교리로 확정된 계시로 구성된 제도적 종 
교에 대해서는 전혀 관심이 없다. 다만 종교란 자신둘이 “생명의 길”올 찾는 행위라고 
이해 한다. 

(3) 네이티브 어메리칸들에게 전체 자연 세계란 신성한 것둘로 충만해 있는 세계 
이다. 그리고 자연 세계에 대해서 혈족 의식올 갖는다. 식물이나 동물 무생물 및 자연 
현상듈에도 영혼이 내재하고 인간의 속성이 담겨 있고，그리고 그 모든 것둘은 영적인 
힘，신성한 힘을 지니고 있다고 믿는다. 그러므로 그들온 살아있는 창조의 한 부분 부 
분，특별히 각 부족이나 부락에서 중요하게 여기는 장소는 신성한 능력속으로 들어가는 
입구로 생각하게 된다. 창조와 창조주의 능력 사이는 이렇게 복잡하게 얽혀 있다고 생 
각한다. 이런 생각으로 인해서 인간이란 자연 세계의 일부에 불과할 뿐 지상에 살아가 
고 있는 특권올 가진 존재 또는 유일한 “인간”이라고 그들온 생각하지 않는다. 

(4) 네이티브 어메리칸의 종교활동온 거의 보편적으로 특정한 장소에 결부되어 있 
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다. 이런 특정한 장소들온 거의가 거룩한 장소로 여겨지는 곳들인데 대개가 어떤 의식 
이나 종교활동올 수행하는 장소들이다. 그 한 예를 보자. 18, 19세기에 많온 네이티브 
어메리칸들온 그들이 오랫 동안 살아왔던 고향을 떠나 새로운 곳에 정착올 한다. 새롭 
게 자리 잠은 삶의 터전과 인접한 곳에 새로운 성소를 발견하고 그둘은 바로 그곳에서 
대대로 내려온 종교 전승둘올 이어 나갔다. 네이티브 어메리칸들의 성소의 대부분은 교 
회나 사원 또는 신전과 같은 그런 류의 것들이 아니다. 이런 것둘은 모두 인간둘에 의 
해서 거룩한 곳으로 구별되었거나 인간의 손으로 건축된 것들에 불과하였다. 하지만 네 
이티브 어메리칸들의 의식 장소들은 종종 땅위의 특정한 한 장소에 불과하다. 이곳을 
어떤 부족이 그들의 영적 처소로 삼고 그곳에서 종교 의식을 수행한다. 그곳에는 그 어 
떤 인공적인 조형물도 없다. 바로 자연 세계 그대로이다. 네이티브 어메리칸들의 풍성 
한 영성온 그둘 창조주의 대성당으로 여기는 자연 세계에 대한 그듈의 경험에 깊이 뿌 
리를 내리고 있다. 땅과 공동체 그리고 신앙이 하나의 통합된 세계로 연관되어 있다는 
공간적인 개념은 전통적인 네이티브 어매리칸 영성의 중요한 영역이다. 이러한 면을 다 
른 식으로 표현하면 네이티브 어메리칸 영성온 직선이나 원이다. 이성이 아니라 감정이 
고，형성되어가는 것이 아니라 존재하는 것이다. 

(5) 네이티브 어매리칸의 종교 전통들은 철저히 통전적이다. 네이티브 어매리칸의 
신앙온 종종 창조 세계 그 자체를 복잡하게 얽힌 생명의 거미줄 또는 신성한 원 (Sacred 
Circle ) 또는 생명의 원 (Circle of Life ) 으로 여기고 모든 자연 세계는 그 안에서 서로 연 
결되어 있다고 믿는다. 이러한 신앙 때문에 거의 대부분 부족들의 세계관을 보면 인간 
은 다른 창조에 비하여 특별한 권리를 가전 존재가 아닌 창조의 한 부분에 불과한 존 
재로 이해된다. 그런 세계관속에서는 인간 ( human ) 이외에 많온 사람들 ( persons ) 이 이 세 
상에 살고 있다. 서구에서는 오직 인간들에게만 있다고 여기는 생각하는 능력，의식 및 
의지 작응과 같은 속성둘이 살아있는 모든 것들속에도 있다는 것이 바로 네이티브 어 
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메리칸들의 생각이다. 이러한 생각의 결과，네이티브 어메리칸들온 물에서 헤엄치는 
“네발가진 사람들”，하늘을 나는 “날개달린 사람들”이 함께 이 세계속에서 살아가는 것 
으로 생각한다. 이런 “사람들”도 역시 도덕적，정치적 공동체를 구성하는 일원들이다. 
보다 더 중요한 생각으로는 이런 “사람들”까지도 역시 영적 공동체의 일원들로 여긴다 
는 점이다. 그러므로 네이티브 어메리칸의 종교는 정령，식물，동물 및 인간 이외의 모 
든 타인들과의 만남에서 시작되고 성장해 간다.볘 네이티브 어메리칸의 사고속에 땅을 
거룩한 것으로 인정하는 것은 수많온 각기 다른 공동체의 모든 ᅳ일원들”도 역시 인정 
한다는 의미이다. 네이티브 어메리칸의 세계관과 영성의 이와같은 통전적 성격온 인간 
의 삶속에서 뿐만 아니라 모든 창조 세계속에서의 균형과 조화라는 관념을 중시하고 
있다. 선하고 건강하고 아름다운 삶을 살기위해서는 성장과 성공이라는 것이 심리적， 
신체적 및 영적 행복이 통합될 때 이루어지는 것임올 먼저 인식되어야 한다. 이런 삶이 
바로 균형잡힌 삶인 것이다. 네이티브 어메리칸들은 의식 생활을 통해서 이런 균형잡힌 
삶을 추구해간다. 전통적인 Hopi 부족은 사후의 생명을 koyanisquatsi 라고 부르는데 그 의 
미는 균형을 잃온 삶이다. 16 ) 그러므로 그들은 균형있는 지상의 삶올 살기위해서 의식올 
의무로 여기고 부단히 이를 수행한다. 

(6) 네이티브 어메리칸의 종교 전통둘온 불가시적인 힘의 존재를 공공연하게 인정 
한다. 네이티브 어메리칸둘에게 경험되고 인정되는 힘과 신비는 존재한다는 것이 그둘 
의 믿음이다. 물론 이것들온 볼 수도 없고 완전한 이해나 인식이 불가능하지만 그들에 
게 여러한 신성한 능력이 해결되어야만 될 신비는 아니다, 창조나 창조주에 관한 모든 
것이 인간 이해의 영역 너머에 있을지라도 존재한다고 믿는 것이 바로 믿음인 것이다. 

(7) 네이티브 어메리칸의 종교는 개종의 전통을 가지고 있지 않다. 영적인 지도자 
들과 지혜자둘은 선교 활동올 수행하지 않는다, 경험을 통해서 그리고 삶의 주기의 다 

15) Champagne(1994), p. 441. 

16) 앞 글, p . 441. 
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양성을 경험하고 이해하게 되면 다른 지역의 사람들은 다른 종교를 가질 수밖에 없다 
는 사실올 인정하게 된다. 네이더브 어메리칸들은 그 누구에게도 그들과 꼭 같은 사람 
이 되기를 강요하지 않는다. 그럼에도 불구하고 그들온 그러한 요구를 하는 사람들로 
인해서 수 많온 혼란을 겪고 있다. 네이티브 어메리칸들이 지모 (Mother Earth , 地母)와 
그 자녀들의 생물학적，문화적 다양성을 인정하고 있는 점은 다른 사람들이 다른 방식 
으로 창조주와 창조를 경외하며 살아가는 것을 그들이 존중함을 의미한다. 그 점은 또 
한 네이티브 어메리칸둘이 종종 자신들의 전통에 깊이 관심하는 사람들을 왜 그렇게 
조심하는가 하는 이유를 설명해준다. 왜냐하면 그들온 창조주께서는 모든 인간들에게 
거룩함올 아는 지식을 주셨다고 믿기 때문이다. 

상술한 이런 내응의 네이티브 어메리칸의 영성은 부족 전통의 신화와 의식속에 
그대로 담겨 있으면서 그 신화와 의식올 계속 이어져 가게 하는 한편 영성 스스로는 
신화와 의식을 통하여 살아 음직이는 여러한 반복 과정을 계속한다. 영성온 창조 신화 
나 신들의 이야기，그리고 문화 영웅 (culture hero ) 미 둥의 이야기를 통해서 구전되고， 
Pipe 의식이나 Sweat Lodge 의식을 통해서 그 영향력올 행사하며，춤이나 노래, 북소리 
및 Powwow 를 통해서 표현되어 진다. 

먼저 신화 속에는 영성이 어떻게 나타나고 있는가를 살펴보자. 

2. 네이티브 어매리칸의 신화 

신화를 가르키는 원래의 회람어 뒤토스는 본래 말 • 뉴스 - 언어 • 메시지 둥울 의 
미하였으나, 사건이나 역사를 의미할 수도 있었다. 신화의 줄거리나 메시지는 생명 • 세 
계 그리고 하나의 전체로서의 사물둘 둥과 관련되어 있으며 이러한 것둘의 기원 • 상호 

17) 대부분의 네이티브 어매리칸들의 구전 창조 전승들에는 태초의 이 세계는 0ᅵ무 형채도 없는 
텅 빈 공간이었다. 세계가 일던: 이렇게 형체를 갖추자 주변에서 볼 수 있는 익숙한 존재들이 황 
무지 땅을 변형시켜 사람이 살 수 있는 곳으로 만들었다. 이러한 존재들을 일컬어 서구의 문화 
인류학자들은 문화영웅이라 볼렀다. 이들은 인간 또는 동물의 모습이나 톡성을 지니고 있었다. 
Zimmerman( 1996), p. 120. 
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관계 • 의미등올 서술한다. 보다 더 정밀히게 이야기해서 신화의 특징온 그것이 경험적 
세계 및 그 세계 안에서 일어나는 일들과 그리고 무엇보다도 인간과 인간의 활동올 볼 
때 이러한 것들올 구성하는 하나의 실재의 견지에서 바라보면서 그것들을 하나의 통일 
체로 만들어 버리는 동시에 그것둘을 초월한다는 사실에 있다. 이때 그 실재는 신둘의 
실재이다. 신화의 줄거리 속에 담겨있는 메시지는 신둘의 활동과 영향력올 다룬다. 이 
메시지는 대부분 설화 형식의 이야기로 주어지며, 이러한 이야기는 성스러운 말씀으로 
간주되기 때문에 전통적이면서도 권위적인 것으로 받아들여진다. 그러나 이러한 이야기 
들에서 신들이 모든 것들의 참된 근원으로, 즉 인간의 행동과 이 세상의 사건들을 결정 
짓는 기준이기도 한 효과적인 실재로 간주되고 있으므로 신화는 단지 신들에 관한 이 
야기라고만 불러야 할 것이다, 그러므로 신화에서 신둘의 모험들은 인간 및 그의 운명 
과 필연적으로 관련되어 있으며 인간과 세상은 신둘의 존재 영역 및 활동 영역 속에 
끌려 들어가 있다. 따라서 신화가 지상과 우주의 사건들속에서 또 인간의 활동 속에서 
효과적으로 동시에 작용하는 원리이자 모체라는 사실울 고려하여 볼 때, 신화의 기능온 
세계의 기원이나 인간의 기원을 설명하는 데 있다. 신화속의 사건듈온 “어떤 특정한 상 
황의 기원들인 동시에 앞으로의 발전올 위한 모델이며 신화 자체는 그러한 것들에 대 
한 설명이다， 18 ) 

또한 신화적 사건들온 모든 사건둘의 원형이자 규범으로 나타난다. 그러므로 신 
화의 사건은 결코 일어난 적이 없었으나 항상 존재한다고 할 수 있다. 따라서 신화는 
결코 허구적인 것이 아니다. 오히려 역사적이라 할 수 있다. 왜냐하면 현재에 대한 도 
덕적 요청을 파악하는데 필요한 전통적인 가치를 반영해주는 것이 신화이기 때문이다. 

신화의 범포용적，본래적, 기본적，구조적 실재는 한 공동체의 생활안에서 륵별 
히 종교적 예배속에서 활동한다. 그리고 전례적 행동은 신화적 사건을 상기시키며, 상 
징적 징표，행동，제스처 둥을 통해서 그 사건을 반복적으로 표현함으로 그 공동체의 
18) r 기독교 대백과사전 j ，초판, “신화，신화론” 항목. 서울: 기독교문사, 1983. 

- 29 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



공통된 믿음 및 문화의 몇몇 의미있는 특징들올 설명해준다. 이러한 관계가 바로 제의 
와 신화의 관계이다. 현대의 인류학적 연구들온 신화가 절기적인 축제에서 그 축제에 
수반되는 제의를 설명하고 그 제의를 뒷받침할 목적으로 원시인들에 의하여 옴창되었 
음올 보여주고 있다. 이러한 사실로 인해서 고대에서부터 지금까지 우리에게 전승되어 
왔던 문학적 신화둘 중 일부는 보다 더 원시적인 형태의 신화들이 다듬어지고 정교하 
게 되어진 것들일 수도 있으며 그 문학적 신화둥에서 나오는 연속적인 사건들은 근본 
적으로 절기적 제의에서 나타난 일련의 요소들을 반영하고 있을 것이라는 주장이 가능 
해진다. 어쨋든 제의와 신화의 관계를 정리해 보면 제의는 어떤 한 상황을 직접적(근접 
적) 견지에서 나타내며 신화는 그 상황올 이상적(원경적) 견지에서 나타낸다. 19 ) 

신화의 이러한 기본적 구조내에서 우리는 신화의 몇몇 형태둘을 분류해낼 수 있 
다. 이러한 형태들온 모두 일반적인 구조를 예시하여 준다. 우주발생론들은 세상이 어 
떻게 시작되었는가를 신화적 형태로 이야기한다. 예컨대 최고의 존재가 이 세상을 창조 
하였으며，또는 수많은 신들이 힘을 모아 세상을 창조하였으며 또는 신들 사이의 전쟁 
이나 갈둥에 의하여 세상이 생겨났으며 또는 어떤 천상의 존재와 그 존재의 일부들 및 
신하들로부터의 유출에 의하여 세상이 생겨났다고 이야기되어진다. 신화는 이처럼 륵별 
한 세계관올 전제로 삼는다. 그러면서 개인과 국가의 우주 및 영적 세계와의 관계를 설 
명해준다. 그 밖에도 인간의 존재가 물질적인 실체들의 혼합물로부터 만들어진 것이라 
는 이야기는 신화속에 늘 나타나는 이야기이다. 그리고 본래의 상태에 대한 신화들온 
세상이 존재하게 된 뒤에 생겨난 상황들을 묘사하면서 인간 존재의 근원과 세상이 인 
간둘에게 부과하고 있는 조건 경험，모호한 문제，수수께끼둘，즉 생명 • 성 • 고통 • 죄 - 
악 •죽음 둥의 기원을 나타내기도 한다. 여기서 우리는 황금시대에 대한 신화，낙원에 
대한 신화，본래의 행복한 상태로부터 현재의 상황에로의 변화 과정에 대한 신화를 볼 
수 있다. 

19) 앞 글， p . 555. 


- 30 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



상술한 일반 신화의 이러한 요소들온 그대로 네이티브 어메리칸들의 신화들에도 
적용된다. 그러나 네이티브 어메리칸들의 신화에 대해 크게 오인되고 있는 부분온 네이 
티브 어메리칸의 문화가 문자가 아닌 구어에 기초하고 있기 때문에 오랜 세월이 흐르 
는 동안 그들의 순수하고 본래적인 전숭둘올 상실하였다고 생각하는 점이다.예 그렇게 
생각하기 쉽지만 실상을 그렇지가 않다. 네이티브 어메리칸 문화는 이야기와 신화의 되 
풀이에 의해 그리고 의식과 행사의 재연에 의해 한 세대에서 다음 세대로 전해져 왔다. 
하지만 네이티브 어메리칸둘에게 기록이 전혀 없는 것온 아니었다, 일부 네이티브 어메 
리칸들은 나무 지광이위에 거룩한 상징둘올 새겨 기록으로 남기거나 조가비 구슬 벨트 
로 장식된 기록을 지니고 있다. 21〉 그러나 기독교의 성경과 같온 경전온 없다. 대신 모 
든 네이티브 어메리칸들은 종교적 의식과 사상올 스토리텔링과 의식 재연을 통해 전수 
하는 오래된 전통올 갖고 있다. 이야기와 의식온 네이티브 어매리칸의 전통과 역사를 
후대에 전하는 중요한 수단이다. 이러한 의식과 구전을 통해서 신화가 주는 교훈온 고 
착되지 않고 더욱 이야기꾼둘에 의해 시대와 상황에 적합한 현장성을 지니게 함으로 
네이티브 어메리칸들온 신화를 실재의 사건으로 믿었다. 

이야기와 의식을 통해서 전해진 네이티브 어메리칸의 신화를 다물 때 유대인의 
창조 신화라든가 한국의 단군 신화라는 식으로 네이티브 어메리칸의 신화라는 제하에 
한 범주안에 묶어서 다루기는 어렵다. 알래스카와 하와이를 제외한 미국의 네이티브 어 
메리칸 부족둘은 300여 이상이 되며 그둘 부족의 신화가 모두 다르기 때문이다. 그러므 
로 본 논문에서는 네이티브 어메리칸의 신화를 앞에서 언급한 문화 권역별의 분류에 
따라 개략적으로 먼저 언급하여 그 특징을 살피고 이어 본 논문의 현장성을 제공하는 
오나이다 공동체가 속해 있었던 동북부 지역, 그 속에서도 더 좁혀 이로쿼이 동맹올 중 
심으로 신화의 내용올 살피기로 한다. 

20) Champagne( 1994), p. 445. 

21) Zimmennan(1996), p. 124. 
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네이티브 어메리칸 신화에 나타나고 있는 패턴온 비교적 분명하다. 그것온 바로 
전반적인 earth-diver 창조와 서남 지역의 emergence 창조^ 그리고 dying-god 창조이다.피 
이 마지막 패턴은 서남 지역 중에서도 캘리포니아와 극서 지역에서 특별히 중요하지만 
다른 네이티브 어메리칸둘의 신화에서도 나타나는 요소이다, 사기꾼(出신어化디때온 대부 
분의 지역에서 나타나는데 주로 동물의 모습올 취하고 있다. 서북 지역에서 이 사기꾼 
온 까마귀 모습으로 나타난다. 서남 지역과 극서 지역 그리고 때때로는 평원 지역에서 
는 코요테의 모습으로 나타난다, 평원 지역에서는 거미로 나타나기도 한다. 중서부 지 
역에서는 토끼의 모습을 하고 있다, 그런가 하면 동부 지역에서는 여우, 토끼，거북이 
및 오소리 둥 여러 모습으로 나타난다. 

동물 부모와 배우자，그리고 사후，세계의 끝 그리고 시험올 받는 문화 영응의 
신화들처럼 위대한 여신과 최고의 신둘도 역시 모든 곳에서 나타난다. 이둘 문화 영웅 
들온 아버지나 빛 또는 자신의 백성들을 위해 어떤 은혜나 구원을 찾아 지하 세계나 
하늘올 여행한다. 

이러한 주제와 모티브는 전체 인류에게 공통된 관심과 경험에 대한 문화적 표현 
이다. earth-diver 및 emergence 창조는 특별히 네이티브 어메리칸 신화의 톡징이기는 하 
지만 모든 창조 신화가 내포하고 있는 의미를 지니고 있다. 모든 특별한 창조 신화의 
배후에 있는 그림자 신화 즉 각 민족의 선조둘이 가졌던 관심온 혼돈에서 질서를 이루 
려는 세계 문화의 공통된 꿈이다. 같은 의미에서 네이티브 어매리칸의 문화 영웅들이 


22) 이로쿼이 창조 이야기에서처럼 사향쥐가 물속을 잠수하여 가져온 흙으로 땅을 창조하는 
earth-diver 창조，그리고 나바호 부족의 창조 이야기처럼 지하 세계에서 그들의 조상이 을라왔다 
고 믿는 emergence 창조* 그리고 릴리포니아 지역의 부족들에게서 나타나는 문화 영웅들이 형체 
없는 땅을 자신을 회생하면서 형체를 만들어간다는 dying-god 창조，이 세가지 창조 이야기가 있 
지만 거의 대부분의 네이티브 어매리칸들은 earth-diver 신화로 자신들의 기원의 문제들을 풀이 
나간다. 

23) 동북 아시아와 네이티브 어매리칸 문화에서 매우 중요한 인물로서 신화에서는 샤먼의 친척으 
로 나온다. D . Leeming and J . Page (1998). The Mythology of Native North America (Norman : 
University of Oklahoma Press )， p . 12. 
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지하 세계로 내려가는 것은 그들의 종교적 인종적 배경이 어떠하든지 간에 사람둘이 
예수께서 지하 세계에 내려가신 것을 이해하고 반응하는 것처럼 심리학적으로 의미있 
고 이해가 가능하다. 

네이티브 어매리칸의 신화는 최초의 유럽인들이 아메리카" 대륙에 상륙한 이후부 
터 기록되었다. 문헌 이전 문화의 모든 신화둘과 마찬가지로 구전의 산물인 네이티브 
어메리칸 신화둘은 계속적으로 발전되어 왔는데 때때로 스토리텔러나 medicine man (주 
술사)에 의해 종교적으로 보존되어 왔다. 인접해 있거나 교역올 통해 한 부족의 신화가 
다른 부족에게 끼치는 영향온 많은 경우에서 분명하게 나타난다. 오늘날에도 네이티브 
어메리칸 신화들은 현실의 여러 가지 여건에 맞게 재해석되어 새롬게 꾸며진다. 이런 
점온 구전이 지니고 있는 장점이기도 하다. 같온 이야기를 가지고 스토리텔러에 따라 
경험되는 상황에 적합하게 다른 식으로 이야기될 수 있기 때문이다. 구전에 영향을 준 
가장 주된 상황온 북 아메리카에 온 새로운 이주자의 관습과 종교，그중에서도 특별히 
기독교의 영향이었다, 네이티브 어메리칸들온 이 문화를 피할 수가 없었다. 그러므로 
네이티브 어메리칸 신화에 있어서 이러한 영향의 요소둘을 배제할 때 지하세계로 내려 
감，자연과 우주의 본질적인 이원성，네 방향, 혼돈이 질서가 되고 다시 그 질서가 혼돈 
이 되는 창■조-과달의 과정과 같온 보편적인 구조로 표현된 모든 인간의 관심과 실재에 
속하는 관심과 실재의 표현으로 네이티브 어메리칸 신화가 바로 인식될 수 있올 것이 
다. 

이로쿼이 부족둘에게는 세 종류의 중요한 신화가 있다. 24 ) 첫째는 창조 신화이다. 
본 논문에서는 이 창조 신화만 다루기로 한다. 그 이유는 이 신화가 가장 오래된 것일 
뿐만 아니라 네이티브 어메리칸의 영성이 원형적인 모습으로 남아 있기 때문이다. 둘째 
는 이로쿼이 연맹의 창설 신화이다.피 그리고 셋째는 1800년 및 그 이후에 Handsome 


24) Versey (1991). Imagine Ourselves Richly (New York : HarperColIins ), p . 98. 

25) 앞 글， p . 98 이하에 상세히 기술되어 있다. 
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Lake 에게 계시된 복음이다. 이 사건이 일어난 시기는 지금으로부터 채 2세기가 되지도 
않았지만 이로뭐이 부족둘은 그 사건을 고대의 사건으로 여긴다. 그 이유는 그 사건이 
창조와 동맹의 시대에 이어 이로쿼이 부족 역사의 세 번째 시대를 열었기 때문이다. 

이로쿼이 부족의 창조 신화는 매우 륵이한 세계관에 기초하고 있다. 그 신화는 
그둘 자신의 륵별한 경험에서 형성된 아름답고 잔혹한 세계관을 다루고 있다. 그렇지만 
그 신화는 모든 인간에게 공통된 많온 인간의 경험을 사용하고 있다. 그 창조 신화는 
꿈에서나 볼 수 있는 그런 모습들이 나타나고 있는데 바로 그런 속성을 통해 사람들이 
흔히 낮세계서 볼 수 있는 것둘이 이상하게 변질되어 때로는 익숙한 것으로 때로는 전 
혀 낯선 것으로 바뀌어 있다. 

이로쿼이 연맹의 각 부족둘 사이에는 이 창조 신화가 상이하게 해석되어 전해지 
고 있다. 이로쿼이의 창조 신화는 거대한 신화의 연못으로 이 연못으로부터 이야기둘이 
많은 다른 방향으로 흘러가고 있다. 많온 역본둘이 공통된 핵심올 지니고 있지만 한편 
으로 많은 차이점을 통해 각 부족의 특성을 여실히 드러내고 있다. 물론 이로쿼이 부족 
둘온 자신둘의 창조 이야기를 신화라고 생각하지 않는다. 그둘은 그 일이 실제로 일어 
난 이야기로 믿는다, 그것온 그들에게 ᅳ거룩한 역사”이다. 그러므로 그 진리에 대한 그 
둘의 믿음온 그둘의 일상 생팔에서 엄정난 힘을 발휘한다. 

이제 우리가 살펴보게 될 이로쿼이의 창조 신화는 구전으로 전해지는 이야기를 
녹음하여 글로 풀어 놓온 것이다. 구어는 문어와 같지 않다. 그러므로 구어로 전해지는 
이야기는 눈으로 읽는 것이 아니라 큰 소리로 읽어야만 신화의 그 생생한 느낌을 맛볼 
수 있을 것이다. 이로쿼이 부족둘온 그둘의 창조 이야기를 말할 때 전통적으로 다음과 
말로 시작한다. “이것은 선조둘이 늘 해오던 이야기이다. 인간온 하늘 저편에 살고 있 
었다…… 
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태초에는 세계도 없었고，땅도 없었고，오늘날 땅위에 살고 있는 그 어떤 생명체 
도 그때는 없었다겨》인간도 없었다. 그러나 더 넓게 펼쳐진 거대한 바다가 있었다. 그 
바다 위에는 엄청나게 넓온 공간이 있었다, 그 공간에는 바다의 새둘이 살고 있었다. 
바다속에는 물고기둘과 바다의 생물들이 살고 있었다. 인간들이 살지 않는 이 세계의 
먼 하늘 위에는 하늘 세계가 있었다. 여기는 인간과 갈은, 마치 이로쿼이 부족둘과 같 
온 모습의 신들이 살고 있었다. 그 하늘 세계에는 한 남자가 아내와 함께 살고 있었다. 
그 아내는 아이를 갖고 싶어 하였다. 27 ) 그녀는 여자들이 임신을 하면 다 그런 것처럼 
별스러운 온갖 것둘올 무척이나 먹고 싶어하였다. 그녀는 남편올 졸라 맛있는 것둘올 
구해 오게하였다. 

하늘 세계의 중앙에는 한 거목이 자라고 있었다. 이 나무는 우리가 보는 여느 
나무와는 달랐다. 엄청나게 크고 우람한 나무였다. 영원전부터 그곳에 자리잡고 있었다. 
그 거목의 뿌리들온 하늘 세계의 밀바닥까지 뻗어 있었다. 거목의 가지에는 수 많온 종 
류의 잎새와 열매와 꽃들이 매달려 있었다. 그 거목온 하늘 세계에 살고 있는 그 어떤 
존재의 소유도 아니었고，그 어떤 존재도 그 나무를 건드릴 수 없었다. 우주의 중심에 
서 있는 신성한 나무였다. 

그 아내는 거목의 뿌리껍질을 조금 가져야겠다고 결심했다. 그 뿌리를 먹으려고 
했는지，약으로 쓸려고 했는지 우리로서는 알 길이 없다. 그녀는 남편에게 이런 결심을 
말했다. 남편온 그런 그녀의 생각을 좋아하지 않았다. 잘못된 생각임을 알았기 때문이 
었다. 그러나 그녀는 끊질기게 남편올 졸랐다. 결국 남편온 승낙하고 말았다. 남편온 거 
대한 하늘 나무의 뿌리 사 0 ]에다 구멍올 팠다. 그리고는 그 뿌리 하나를 찾아냈다, 그 
러나 하늘 세계의 바닥온 그렇게 뚜검지가 않았다. 그는 하늘 세계에 구멍을 내고 말았 

26) 이 신화는 존 A . 위트호프트가 카유가부족의 창조신화를 둘으면서 녹음한 것을 풀어 놓은 
아직 출판되지 않은 것 0 ᅵ다. H . W . Hertzberg (1966). The Great Tree and the Long house 
(New York : The MacMillan Company ), pp . 12-19. 

27) LongfelIow 는 그녀의 이름올 Nokomis ^}* 고 소개한다, 
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다, 그는 너무나 무서웠다. 왜냐하면 그는 하늘 세계 아래에 있는 빈 공간올 결코 보고 
싶지 않았기 때문이었다. 

그러나 그의 아내는 호기심이 발동하였다. 그는 아내를 위해 뿌리 껍질올 벗겨 
내려고 하지 않았다. 그러자 아내가 직접 나서서 뿌리껍질을 벗기기 시작하였다. 그녀 
는 허리를 〒부리고 하늘 세계 아래를 내려다 보았다. 그 아래로 넓게 펼쳐진 바다를 
보았다. 그녀는 몸을 더 굽혀 목을 뚫린 하늘 바닥 구멍 밖으로 내밀고 하늘 세계 아래 
를 전부 둘러 보았다, 그 후에 무슨 일이 일어났는지 그 누구도 모른다. 어떤 사람은 
그녀가 미끄러졌다고 말한다. 또 어떤 사람온 아내가 하는 짓둘에 너무도 질린 남편이 
그녀를 밀어버렸다고 말한다. 

어쨋거나 그 아내는 하늘 바닥의 구멍에 빠지고 말았다. 빠지는 순간 있는 힘을 
다하여 바닥 끝을 붙잡았지만 그녀의 작은 손은 미끄러지고 말았다. 하지만 그녀의 손 
가락 사이에는 하늘 세계의 바닥에 자라는 것둘과 그 거목의 뿌리 끝 조각들이 매달려 
있었다. 구멍에 빠진 그녀는 하늘 세계 아래에 있는 거대한 바다를 향해 떨어지기 시작 
하였다. 

바다의 새들이 그녀가 떨어지는 것을 보았다. 새들은 급히 모여 그녀를 어떻게 
도와야 할 것인가를 의논하였다. 새들온 날개 끝을 서로 모아 하늘에다 거대한 깃털 맷 
목올 만둘어 그녀를 받아 떨어지는 것을 막았다. 그러나 새들로서는 오랫 동안 그녀의 
몸무게를 지탱할 수 없었다. 하늘의 다른 새둘이 바다 수면 가까이로 내려와 바다의 다 
른 생물둘올 불러 급히 도와야 할 일이 있음올 알렸다. 거대한 바다 거북이가 와서 자 
기 둥으로 그녀를 받겠다고 하였다. 새들온 거북이의 둥에다 그녀를 조심스럽게 내려 
놓았다, 그러자 거북이는 그녀를 둥에다 태우고 넓고 넓온 바다를 향해 조심스럽게 해 
엄쳐 나갔다. 

하늘 세계위에 있는 존재들온 이 일에 관심올 보이지 않았다. 그들은 무슨 일이 
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일어나고 있는지 알았다. 그러나 그둘온 그 일올 모로는 척 하기로 하였다. 

여자가 중격과 공포에서 벗어나 주변을 둘러 보았다. 그녀가 볼 수 있는 것은 
새들과 바다 생물들 그리고 하늘과 바다 뿐이었다. 

그녀는 이제 죽었구나하고 혼자 중얼 거렸다. 그러나 바다의 생물들이 그녀에게 
다가와 그녀를 힘껏 돕겠다고 말하면서 무엇을 해주면 좋겠냐고 물었다. 그녀는 바다의 
생물들에게 흙을 좀 찾올 수 있으면 그 흙에다 자기의 손가락 사이에 끼어있는 나무 
뿌리를 심어 나무를 키울 수 있을 것이라고 말했다. 바다 동물들은 바다 밑바닥에는 어 
쩌면 흙이 있올 것이라고 말하였다. 그러나 그 누구도 거기까지 가보지 못했기 때문에 
자신할 수는 없었다. 

만일 바다 밑바닥에 흙이 있다고 하더라도 수면에서 차디 찬 심연까지는 너무나 
멀었다. 그러나 바다의 동물들온 그둘이 어떻게 해보겠다고 말했다. 새와 동물들이 줄 
을 만들어 잠수해보았으나 실패하였다. 그들의 인내는 한계점에 다다랐다. 그러나 그들 
은 바다 밑바닥에까지 도달하지 못했다. 마지막으로 사향쥐가 자기가 해보겠다고 말했 
다. 그 사향쥐가 물속으로 잠수한 후 시야에서 사라지고 말았다. 모든 바다 생물둘온 
숨을 죽이고 사향쥐를 기다렸다. 그러나 사향쥐는 돌아오지 않았다. 오랜 시간이 지난 
후에 수면위로 사향쥐의 작온 몸뚱이가 떠올랐다. 사향쥐의 발에는 흙이 한음큼 쥐어져 
있었다. 사향쥐는 죽온 것갈았다. 동물둘은 사향쥐를 거북이의 둥에다 끌어 올렸다. 동 
물들온 사향쥐를 위해 노래하고 기도하였다. 그리고 그의 입에다 공기를 불어 넣었다. 
마침내 사향쥐는 몸을 움직였다. 그러므로 바다 밑바닥에까지 가서 흙을 가져와 그 흙 
으로 지구(땅)이 생겨나게 한 것은 바로 땅-잠수부 ( Earth - Diver ) 사향쥐였다. 

그녀는 적은 흙덩어리를 받아서 거대한 거북이의 등 중앙에다 놓았다.：에 그런 
후에 그녀는 그 주변을 해가 움직이는 방향을 따라 원을 그리기 시작하였다. 그러자 땅 
이 자라나기 시작하였다. 땅이 충분한 만큼 커지자 그녀는 하늘 세계에서 떨어질 때 손 
28) 이러한 이유 때문에 거북이는 오늘날에도 이로쿼이 부족들에게 크게 숭앙되고 있다. 
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가락 사이에 움켜쥐었던 뿌리 조각을 그 땅에다 심었다. 나무 뿌리가 그 땅에서 자라나 
기 시작하였다. 

땅이 커지도록 하기위해서 그녀는 해가 움직이는 방향을 따라 계속 걸었다. 오 
늘날 사람들이 댄스 제의에서 움직이고 있는 바로 그 방향으로 걸었다. 그녀는 먹을 뿌 
리와 식물을 수확하였고 조그만 오두막집올 지었다. 얼마 후에 그녀는 배가 불러 딸올 
분만하였다. 그 여자와 딸은 땅 주위를 원을 그리며 계속해서 돌았다. 그러자 땅과 식 
물이 계속해서 자라났다 그돌은 수확한 식물과 뿌리를 먹고 살았다. 소녀는 어머니의 
손길 안에서 무럭무럭 자라났다. 위에 있는 하늘 세계와는 완전히 절연하고 오직 바다 
의 새들과 생물둘만 알뿐 자기와 닮온 다른 존재들에 대해서는 전혀 모른는 채 성장하 
였다. 

어느날 그 소녀가 여자로서 완전히 성숙하였을 때 한 남자가 나타났다. 이 사람 
이 누구인지 정확이 하는 사람은 없다. 그 남자는 천상의 신들과 교분을 가지고 있었 
다. 아마도 그는 서풍(西風)이었을 것이다. 29 ) 소녀가 그 남자를 보았을 때 두려움과 놀 
람에 휩싸였지만 한편으로 따뜻함도 느꼈다. 그녀는 의식을 잃고 기절하였다. 기절한 
채 땅에 누워있을 때 남자는 자기 화살통속으로 손올 넣어 두 개의 화살올 꺼냈다. 하 
나는 예리한 것이고 하나는 둔한 것이었다. 남자는 그 화살둘을 여자의 몸위에 놓고서 
는 말없이 사라졌다. 

소녀가 기절 상태에서 깨어나자 어머니와 함께 계속 땅 주위를 돌았다. 얼마 후 
에 소녀가 아이를 가졌다는 것올 그둘은 알았다. 그둘은 몰랐지만 소녀는 쌍둥이를 임 
신하였다. 30 ) 

소녀의 몸안에서 쌍둥이들온 서로 말다툼하며 싸우기 시작하였다. 그 쌍둥이 사 

29) 다른 곳에서는 거북이 또는 북풍이라고도 한다. R . M . Underhill (1965). Red Man，s Religion 
( Chicago : The University of Chicago Press ), p . 175. 

30) 우리는 여기서 네이티브 아매리칸들의 문화 영웅의 모습을 본다. 그는 반은 하늘 사람이고， 
반은 땅의 사람이다. 
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이에는 평화가 있는 날이 없었다. 태어날 날이 가까워오자 쌍둥이들은 태어나는 문제로 
싸웠다. 오른손잡이 쌍둥이는 모든 아이들이 태어나듯 정상적인 방법으로 태어나고 싶 
어했다. 그러나 왼손잡이 쌍둥이는 그런 방법으로 태어나는 것온 싫다고 하였다. 그는 
다른 방향에서 빛올 보았다고 고집하면서 그쪽 방향으로 태어나겠고 말했다. 오른손잡 
이 쌍둥이는 그렇게하면 어머니가 죽게될지도 모르니 그렇게 하지 말라고 간청하였다. 
그러나 왼손잡이 쌍둥이는 계속 고집올 부렸다. 그는 빛을 본 방향으로 갔다. 그러나 
그는 어머니의 입이나 코를 통해 태어날 수가 없었다. 그는 어머니의 왼쪽 겨드랑이에 
서 태어났고 그로 인해 어머니는 죽고 말았다. 그러는 동안 오른손잡이 쌍둥이는 여느 
아이들처럼 정상적으로 태어났다. 

그 쌍둥 아둘들온 세상에서 만났다. 오른손잡이 쌍둥이는 어머니를 살해한 자라 
고 형제를 비난하였다- 그러나 할머니는 그만 다루라고 말했다. 그들온 어머니를 땅에 
묻었다. 그녀의 무덤에서 오늘날까지도 인간둘이 식응하는 식물들이 자라났다. 그녀의 
머리로부터 콩과 옥수수 그리고 호박(네이티브 어메리칸둘에게 이 세가지는 “우리의 부 
양자，세자매”라고 불린다)이 자라났다. 그녀의 가슴으로부터는 신성한 담배가 자라났 
다. 오늘날에도 사람들온 제의에서 이 담배를 사용하여 그 연기를 공중으로 피워 올림 
으로 감사를 표하였다. 여자돌온 그녀를 “우리의 어머니”라고 불렀다. 그리고 그들온 
옥수수와 콩과 호박이 사람이 먹을 수 있게 잘 자라도록 하기위해서 제의 중에 춤울 
추고 노래한다. 

그러나 쌍둥 아들둘의 갈둥온 어머니의 죽음올 보고서도 끝나지 않았다. 그리고 
정말 이상하게도 할머니는 왼손잡이 쌍둥이를 편애하였다. 

오른손잡이 쌍둥이는 화가 났다. 그리고 자기 형제가 어머니를 어떻게 죽였는가 
를 생각하면 화가 더 북받쳐 올랐다. 오른손잡이 쌍둥이는 자기가 해야 하는 것은 꼭 
하고야 마는 인물이었다. 그는 생각하는 것올 말했고, 그리고 말한 것을 생각하였다, 그 
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는 항상 진리를 말하였다. 그는 항상 옳고 도리에 맞는 일만올 행하려고 노력하였다. 
왼손잡이 쌍둥이는 생각하는 것올 결코 말하지 않았고 또한 말한 것을 생각하지 않았 
다. 그는 항상 거짓올 말하였다. 그는 항상 비검한 일을 일삼았다. 그가 무엇을 하려고 
하는지 알 사람이 없었다. 왜냐하면 그는 항상 정반대의 것올 행하고 있는 것처럼 가장 
하기때문이었다. 

이 쌍둥 아들들온 성장하여 모든 사람속들 속에 있는 이 세상의 두가지 길올 상 
징하였다. 인디언들온 이 길을 옳은 길과 그른 길이라고 말하지 않는다. 31》 그들은 이 
두 길을 정직한 마음과 구부러진 마음，정직한 사람과 사악한 사람，오른쪽과 왼쪽이라 
고 불렀다. 

쌍둥 아둘둘온 창조적인 능력을 가졌다. 그둘온 진흙으로 동물들올 만둘고，이 
동물들에게 생명올 주었다. 이 일에 있어서도 그들은 서로 다투며 경쟁하였다. 오른손 
잡이 쌍둥이가 사슴을 만들면 원손잡이 쌍둥이는 사슴을 죽이는 퓨마를 만들었다. 그러 
나 오른손잡이 쌍둥이는 퓨마보다 항상 사슴이 더 많이 있어야 할 것을 알았다. 그리하 
여 그는 또 다른 동물들을 만들었다. 그는 줄무늬 다람쥐를 만들었다. 왼손잡이 쌍둥이 
는 퓨마가 줄무늬 다람쥐를 쫓아가지 못하는 것을 보고 족제비를 만들었다. 족제비가 
줄무늬 다람쥐의 구명에 들어가 그 다람쥐를 죽일 수 있을지라도 줄무늬 다람쥐가 필 
씬 더 많고 족제비는 그람게 많지 않았다. 다음에는 오른손잡이 쌍둥이는 족제비가 죽 
일 수 없는 동물올 만들 결심올 하고 호저(索街)를 만들었다. 그러나 왼손잡이 쌍둥이 
는 호저의 둥을 쳐 배를 찢어놓는 곰을 만둘었다, 

오른손잡이 쌍둥이는 다른 종류의 그의 생물들이 살아가도록 딸기와 과일을 만 
둘었다. 왼손잡이 쌍둥이는 가시나무와 독있는 담쟁이를 만들고 베인베리 ( baneberry ) 와 
충층나무 ( dogberry ) 같온 독있는 식물올 만들고 사람들이 정신이 나갔을 때 자살하는데 
쓰는 자살 뿌리 (suicide root ) 를 吐둘었다. 왼손잡이 쌍둥이는 좋온 약과 나쁜 약，치료약 
31) 이러한 이원성은 인디언들의 사고에서 흔히 찾아 볼 수 있다. 
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과 마술약올 만들었다. 

그리고 마지막으로 오른손잡이 쌍둥이는 사람을 만들었다. 사람둘은 왼손잡이 
쌍둥이가 사람올 만들 때 어떤 일을 했는지 모른다. 사람을 도자기처 럼 흙으로 만들어 
불에 구웠다. [후일 다음과 같온 생각이 추가되었다. 어떤 사람온 너무 덜 구웠다. 이 
사람이 백인이 되었다. 어떤 사람온 너무 많이 구웠다. 이 사람들이 훅인이 되었다. 그 
러나 어떤 사람온 적당히 잘 구워졌다. 이 사람들이 바로 인디언들이다. 너무 덜 구워 
지거나 너무 많이 구워진 사람온 모두 내던져졌다. 그러나 잘 구워진 인디언들온 땅위 
에 살게 되었다.] 3 2) 

쌍둥 아들들이 만든 세계는 균형잡히 고 질서있는 세계 였고，좋온 세계 였다. 오른 
손잡이 쌍둥이에 의해 창조된 식물을 먹는 동물들온，만일 왼손잡이 쌍둥이가 창조한 
고기를 먹는 동물들로 인해 그 수가 줄어들지 않는다면，아마도 모든 채소를 다 먹어 
치워버릴 것이다. 그러나 만일 이런 육식성 동물들이 다른 동물들을 너무 많이 먹어 치 
우면 그들온 굶게될 것이다. 왜냐하면 먹올 고기가 없기 때문이다, 그러므로 오른손잡 
이 쌍둥이와 왼손잡이 쌍둥이는 이 세계를 균형있게 만들었다. 

쌍둥 들들이 성인이 되었다. 그러나 그들은 여전히 서로 싸웠다. 승자도 없고 
패자도 없는 그런 싸움을 계속했다. 그리고 그둘온 자신들의 싸움이 점점 격화되고 있 
는 것을 알았다. 그리고 어느 하나가 다른 하나를 죽이게 되리라는 것도 알았다. 

그리하여 그들은 결투를 하게 되었다. 그들은 내기로 시작하였다. 그들의 나무 
사발을 가져와 그 속에 야생자두씨를 넣었다 씨앗의 한면온 검게 태웠다. 사발속에서 
이 씨앗들올 공중으로 던져 올려 몇 개가 검은쪽이 보이는지를 알아 맞히는 내기였다. 
그듈온 오늘날 사람둘이 신년 제의때 하는 것처럼 서로 내기를 하였다. 그들은 오전 내 


32) 이 오른손잡이 쌍둥 아들이 창조주이다. 그는 하늘에 살면서 인간이 드리는 제물을 받고, 땅 
위의 인간들이 무엇을 하는지 항상 세심히 살피고 있다고 네이티브 어메리칸들은 믿는다. 이런 
믿음이 바로 그들의 의식에서도 나타난다. 
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내 내기를 하였고 또 오후 내내 내기를 계속하였다. 해가 졌다. 해가지자 내기는 끝났 
다. 그러나 숭자는 없었다. 그들은 이번에는 라크로스 ( lacrosse ) 게임으로 승부를 가리려 
했다. 그들온 하루 종일 시합을 하였다. 게임이 끝났다. 그러나 숭자는 없었다, 

이제 그들온 한 사람이 죽는 것올 보는 결투를 벌이게 되었다, 각자의 마음 깊 
은 곳에는 상대방을 죽이려는 그 무엇이 어디엔가에 있는 것올 알았다, 그러나 그것이 
무엇이었는가? 어디서 그것을 발견할 수 있는가? 

각자의 마음속 어딘가에 자신의 약점이 되는 것이 있음올 서로 알았다. 그둘은 
이런 결투를 하면서 이 점에 관해서 날마다 이야기하였다. 그리고 어떻게 하면 상대방 
마음 깊온 곳올 들어갈 수 있는가를 궁리하였다. 그리하여 오른손잡이 쌍둥이의 가슴 
깊은 마음이 그의 형제에게 도달하였다. 그러자 왼손잡이 쌍둥이의 깊온 마음이 진실올 
말하였다. 

그 전투의 마지막 날에 서로 마주 보고 섰을 때 그둘온 마참내 오른손잡이 쌍둥 
이가 그의 형제를 죽여야 한다는 것을 알았다. 각자 무기를 골랐다. 왼손잡이 쌍둥이는 
자신에게 전혀 유익이 되지 않는 지광 0 ᅵ 하나만 골랐다. 그러나 오른손잡이 쌍둥이는 
가지진 사슴뿔을 골랐다. 그리하여 그는 단숨에 자신의 형제를 죽였다. 왼손잡이 쌍둥 
이는 죽었다. 하지만 그는 죽었으나 죽지 않았다. 오른손잡이 쌍둥이는 그의 몸을 집어 
들어 땅끝으로 던져 버렸다. 지하세계의 어느 곳엔가에 왼손잡이 쌍둥이는 여전히 살아 
아서 지배하고 있다. 

해가 동쪽에서 떠올라 거대한 원호를 거리며 지구의 받침접시위에 엎어 놓은 거 
대한 컵처럼 놓여진 하늘의 돔을 따라 여행할 때 사람들은 오른손잡이 쌍둥이의 낮의 
영역속에 있다. 그러나 해가 황혼속에 서쪽으로 기울고 하늘의 듬온 도망치듯 서쪽 끝 
으로 사라지면 사람들은 왼손잡이 쌍둥이의 영역속에 있게 된다. 이 영역온 무서운 밤 
의 영역이다. 


— 42 — 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



자신의 형제를 죽인 오른손잡이 쌍둥이는 그의 할머니가 계신 집으로 왔다. 그 
런데 할머니는 진노하며 그를 맞았다. 할머니는 음식을 통나무 집 바깥 땅에다 던졌다. 
그리고 오른손잡이 쌍둥이를 향해 형제를 죽인 살인자라고 소리소리 질렀다. 오른손잠 
이 쌍둥이는 화가 났다. 그래서 할머니는 항상 자기 어머니를 죽인 그의 형제편만 든다 
고 소리쳤다, 너무나 화가 나서 오른손잡이 쌍둥이는 할머니의 목올 불잡고서는 머리를 
잘라버렸다. 할머니의 몸둥이는 바다에다 던져버리고 머리는 하늘을 향해 던져 버렸다. 
그 하늘에서 “우리 할머니，달”온 밤이면 사랑한 손자의 영역위를 비추고 있다, 

오른손잡이 쌍둥이는 많은 이름올 갖고 있다. 그 중에 하나가 Sapling 이다. 그 의 
미는 “부드러운, 어린，푸르고 싱싱하고 순진한, 정직한，바르게 자라는, 부드럽고 나긋 
나긋한，가르치기 쉽고 훈련하기 쉼다”이다. 이러한 의미듈온 그를 기술하는 옛날 방식 
둘이다. 그러나 그가 사라진 이후로 그는 다른 이름들을 갖는다, 그는 “그는 하늘을 둘 
어 을리다”，“생명의 주인”，"위대한 창조주”라고 불린다. 

왼손잡이 쌍둥이 역시 많은 이름을 갖고 있다. 그 중에 하나가 Flint 이다. 그는 
“사악한 사람, 종기로 뒤덮인 사람，늙온 사마귀라고 불린다. 그는 고집쟁이다. 그는 검 
온 색깔로 상징된다. 

이 두 존재가 세계를 지배하고 인간의 모든 일듈을 지켜보고 있다. 생명의 주인 
인 오른손잡이 쌍둥이는 하늘-세계에 산다. 그는 자신이 도와 창조한 세계와 그가 좋아 
하는 생물인 인간들에 대해서 만족해 한다. 땅으로부터 울라오는 신성한 담배향온 그의 
코애까지 향기를 그대로 지닌 채 이른다. 

지하 세계에는 왼손잡이 쌍둥이가 살고 있다. 그는 인간둘의 세계를 안다. 그는 
그속에서 만족올 찾는다. 그는 전쟁과 고통의 소리를 듣는다. 그는 그런 소리를 즐긴다. 

낮에는 인간들온 오른손잡이 쌍둥이를 공경하는 제의를 갖는다. 낮의 제의를 통 
해서는 인간둘온 생명의 주인에게 감사를 드린다. 밤이면 인간들은 왼손잡이 쌍둥이를 
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위해 노래하고 춤춘다. 


이것이 이로쿼이 부족의 창조 신화이다. 이 신화에 담겨 있는 네이티브 어메리 
칸들의 사고를 분석해보자. 

ᅳ태초에” 창조된 세계가 오늘 우리가 살고 있는 세계이다. 그 세계는 전체가 다 
선한 것도 아니고 그렇다고 전체가 다 악한 것도 아니다. 그 세계속에는 기쁨도 있고 
슬픔도 있어 서로를 보충한다. 기쁨도 필요한 것과 마찬가지로 슬픔도 필요하다. 그리 
고 조화와 질서가 최고의 선이다. 

이 세상에 대해서 인간들온 책임이 있다. 또한 이 세상도 인간에 대해서 책임이 
있다. 모든 생명체는 “태초에” 할당받은 역할에 따라 행동해야 한다. 

네이티브 어메리칸들온 옥수수가 혼자 저절로 자라나는 것이 아님을 안다. 그리 
고 그들온 식물들도 인간들이 하듯이 생각하고 느끼고 인식하고 있음올 안다. 인간들은 
태초에 여자들이 했던 것처럼 제의를 행해야 한다. 그래야만 밭이 많은 수확을 낸다. 
이것이 네이티브 어메리칸들의 생각이다. 그들온 야생 사냥감들이 인간들이 단지 죽이 
기만 하는 것들이 아님을 안다. 그 동물들도 인간들과 같은 피조물이다. 사냥꾼이 사냥 
감에게로 가면 사냥감온 사냥꾼에게로 울 것이다. 이처럼 양자는 자신들의 운명에 따라 
행동하고 있다. 만일 사냥꾼이 선하여 사냥감올 남획하지 않고 지혜롭게 사냥올 하면 
그 동물온 기쁜 마음으로 죽음에 순종한다. 이는 마치 인간이 죽음이 다가오면 죽음을 
받아들이는 것과 같온 이치이다. 그 누구도 자신의 운명에 대해서 울고 불고 하지 않는 
다. 왜냐하면 이것이 세상의 길이고 인간온 그 세상의 길과 조화를 이루며 살아야 한 
다. 이것이 바로 네이티브 어메리칸들의 영성이다. 

이로쿼이 창조 신화는 혼돈으로 시작하고 있지 않다. 그러나 그 신화에는 이미 
형성된 공간이 있다. 그리고 신둘도 하늘 세계도 대양도 바다새도 그리고 바다 생물도 
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이미 있다. 이로쿼이 창조 신화는 하늘 세계가 어떻게 시작되었는지，바다새와 바다 생 
물들 그리고 초자연적 존재들이 어떻게 존재하게 되었는지를 설명하지 않는다. 

하늘 세계 그 자체는 이로쿼이 부족들의 광할한 숲의 이미지를 담고 있다. 하늘 
세계 중앙에 서 있는 거목온 지구의 중앙에 서 있는 거대한 느릅나무 (Great Elm) 에 비 
견된다. 33 ) 주요한 방향온 상하이다. 즉 나무는 하늘 세계를 향하여 뻗어 올라가고 여자 
는 공간을 통해 땅이 있게될 곳으로 내려 오고 있다. 여자가 내려오는 모습온 꿈속에서 
의 폭포처럼 길고 부드럼다. 그리고 사향쥐가 바다 밑을 향해 잠수하는 모습도 마치 꿈 
속에서 잠수하는 듯하다. 

신화의 서두에서부터 생명체둘의 상호간의 책임에 대한 강한 강조가 나타나고 
있다, 여자가 하늘에서부터 떨어지는 것을 본 새들은 그둘이 그 여자를 구할 것이냐 말 
것이냐를 의논하지 않는다. 또한 바다 생물둘도 여자를 구할 것이냐 말것이냐를 의논하 
지 않는다. 그런 문제는 이미 해결되었다. 문제가 되는 것온 어떻게 구할 것인지 그 방 
법이다. 기꺼이 자신둘의 도움올 제공하는 생명체들온 자신둘의 인내의 한계에 이를 때 
까지 밀고 나간다. 그러나 그 한계를 넘어가지는 못한다. 흙올 가져오기위해 잠수하는 
사향쥐 조차도 죽지 않는다. 여기서 우리는 이 세상온 누구에게나 행동의 한계룰 정해 
놓고 그 한계를 넘어설 것을 요구하지 않는다는 것올 알 수 있다. 

이 창조 신화의 첫 부분온 시간의 밖이다. 사건둘이 일어나고 있지만 시간이 움 
직이고 있는 것을 느낄 수 없다. 하늘 세계는 시간이 없는 세계이다. 땅-시간 그리고 땅 
-공간은 함께 창조되었다. 왜냐하면 땅온 하늘에서 내려온 여자가 거북이의 둥에서 원 
을 그리며 걷기 시작한 바로 그 순간에 자라나기 시작했기 때문이다. 그러므로 하늘에 
서 내려온 여자는 이로쿼이 부족의 시간 기본 단위인 계절을 창조하고 있다. 


33) 창세기 2:9 의 “ 생명나무”를 연상케 한다 . 聖木 숭배에 대한 신앙은 많은 지역에서 나타난다 . 
M. Eliade (1972). Patterns in Comparative Religion (New York ： World Publishing), pp. 
265-273. 
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이로워이 창조 신화에서 남자는 사냥꾼이고 여자는 음식물올 수집하고 농사를 
짓는 농부이다. 이것온 이로쿼이 부족의 일반적인 생활의 모습이다. 남자와 여자의 역 
할은 이 세계가 시작되는 그 순간에 바로 정해지고 있다. 옥수수와 콩 그리고 호박이 
쌍둥 아들들의 어머니의 몸에서 자라나는 것은 적절한 비유이다. 왜냐하면 이러한 식물 
들온 여자들의 특별한 관심사이기 때문이다. 

쌍둥 아들들의 아버지는 쌍둥이를 상징하는 두 개의 화살을 그 어머니의 몸위에 
다 놓는다. 이러한 종류의 화살들온 일상 생팔에서 늘 사용한다. 예리한 화살들은 사슴 
이나 큰 동물 사냥에 사용하고 둔한 화살둘은 새나 작은 사냥감을 잡을 때 사용한다. 
그러나 여기서 더 강조하고 있는 점온 아버지가 아니라 오히려 어머니쪽이다. 이러한 
점은 이로쿼이 부족들처럼 어머니가 가족의 중심이었던 사회에서는 놀라운 일이 아니 
다. 

쌍둥 아들들 간의 싸움에서 우리는 이로쿼이 부족둘에게 매우 중요하였던 조화 
와 균형은 “악”에 대한 “선”의 최종적 숭리에서 연유되는 것이 아니라 “선”과 ᆻ악”의 
균형에서 생겨나는 것임올 알 수 있다. 이로쿼이 부족들온 “선”과 “악”을 상호 대립으 
로 보기보다 상호 보완하는 것으로 보고 있다. Sapling 이라고 다 선하지 않고， Flint 라고 
다 악하지 않다. Flint 는 독초둘을 만들뿐만 아니라 치유하는 약을 만들기도 한다. 
Sapling 이 창조한 동물들이 필요하다. 그러 나 Flint 가 창조한 동물들도 역시 필요하다. 

쌍동 아들들의 속성을 가진 인간온 Sapling 에 의해서 창조된다. 하지만 Flint 도 
역시 작은 부분이기는 하지만 창조에 관여한다. 인간의 주요한 중성은 Sapling 에게로 향 
하는 것이지만 그러나 Flint 도 역시 자신이 받올 것을 받는다. 낮의 세계는 Sapling 의 세 
계이다. 그러나 무서운 어둠과 밤의 세계는 Flint 가 지배를 한다. 

오른손잡이 쌍둥이와 왼손잡이 쌍둥이간의 싸움온 양자가 모두 다 인정하는 게 
임의 규칙에 따라서 이루어진다. 갈등의 범위가 있다는 그런 의미이다. 두 쌍둥이들은 
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처음에는 사발에 야생 자두 씨들올 넣고 도박올 한다. 이 놀이는 오늘날에도 Midwinter 
절기 때에 행해지고 있다. 그들의 시합중의 한가지는 라크로스 게임인데 이 게임을 이 
로쿼 이 부족들이 매우 좋아하는 놀이다. 마지막 시함에서 정직한 사람인 Sapling 온 자신 
의 형제에게 거짓말올 함으로 시합에서 이긴다. 그가 사용한 무기는 사슴뿔이다. 이것 
온 이로쿼이 부족둘에게는 권위와 추장직의 상징이다. 

그러나 그 싸움에서 최후의 승리는 누구에게도 없었다. 오른손잡이 쌍둥이는 시 
합에서 이기기는 한다. 그러나 왼손잡이 쌍둥이는 여전히 자신의 영역속에 그대로 살아 
있다, 우리가 보편적으로 생각하는 “선”의 속성둘은 우리가 “악”이라고 생각하는 속성 
둘을 극복을 한다. 하지만 이것은 우리 생각에는 오른손잡이 쌍둥이에게 보다 왼손잡이 
쌍둥이에게 더 적합한 듯이 보이는 술수에 의해서 이루어지고 있다. 생명의 주인이 지 
배한다. 그러나 그의 규범은 절대적인 것이 아니다. 왜냐하면 왼손잡이 쌍둥이는 여전 
히 밤올 지배하고 있기 때문이다. 오른손잡이 쌍둥이가 모든 시간올 지배하지 못했기 
때문에 인간들은 제의를 통해서 그의 힘이 더 강해지도록 도와야 한다. 

“태초에” 제안된 세계는 인간에게 엄청난 책임올 부과하였다. 이 세상의 균형을 
유지하기 위해서一그리고 이로쿼이 부족둘에게 균형이 깨어진 세계는 극심한 공포였다 
一인간은 자신에게 주어진 역할을 충실하게 행해내야 한다. 인간은 세상올 제대로 움직 
이도록 하기위해서 의식둘을 수행해야 했다. 왜냐하면 인간이 의식둘올 제대로 수행하 
지 못하면 세계는 죽게될 것이기 때문이다. 인간온 자신올 절제하고 최선올 다해서 자 
신이 속한 공동체의 문화가 자신에게 정해준 적절한 행동의 이상에 맞게 살아가야만 
한다. 대부분의 상황하에서 인간온 화를 낼 수 없다. 일상 생활의 이상온 도움을 주고 
협력하고 인내하는 것이다. 

어쩌면 이 세계가 인간에게 그러한 요구를 하기 때문에 이로쿼이 부족둘온 다른 
사람들에게 요구하는 일에 있어서 지극히 조심하는 것이다. 이로쿼이 부족의 삶에 있어 
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서 한 사람이 다른 사람으로부터의 직접적인 요구에 숭낙하는 것은 어떤 경우에도 회 
피할 수 없는 당연한 일이었다. 다른 사람들올 당황케 하거나 어려운 처지에 빠지게 하 
는 경우를 피하기 위해서 이로쿼이 부족들은 자신의 요구를 우회적이면서 간접적인 방 
법으로 표현하였다. 

일상 생활에서 분노를 표출할 출구가 거의 없으므로 아무 일도 없는 듯이 침착 
한 모습으로 분노와 울분올 종종 가슴속에서 삭혀야 한다. 네이티브 어메리칸의 문화는 
종종 네이티브 어메리칸들로 Sapling 과 같이 될 것올 요구한다. 그러나 때때로 그둘은 
Flint 처럼 되고 싶올 것이다. 창조 신화는 네이티브 어메리칸들에게 이런 점에 대해서 
어느 정도의 변명의 구실올 주었다. 

어쩌면 일상 생활의 행동 규범의 엄격성은 왜 라크로스와 같은 거친 운동이 이 
로쿼이 부족들의 생활에서 그렇게 중요한 역할올 하였는가를 설명해 줄 수 있을 것이 
다. 어쩌면 이러한 엄격성은 또한 왜 이로쿼이 부족들이 다른 부족들이 심히 무서워 할 
정도로 용맹무쌍한 용사들이었는가를 설명하는 데 도움이 될 수 있올 것이다. 

창조 신화는 이로쿼이 부족의 많온 생활을 강화해 주었고，설명해 주었고 또한 
그 가치를 높여 주었다. 그 신화는 이로쿼이 부족들을 바론 사고를 지니고 살게 하였 
다. 그리고 이로쿼이 부족둘에게 그둘이 어떤 세계내에서 살고 있는지 그리고 어떻게 
시작된 세계내에서 살고 있는지를 가르쳐 주었다. 그리고 창조 신화는 이로쿼이 부족들 
에게 무엇올 기대하는지 그리고 이로쿼이 부족온 무엇올 삶속에게 기대할 수 있는지를 
설명해주었다. 그리고 창조 신화는 이로쿼이 부족둘을 자신들을 창조한 초자연적 존재 
둘과 연결시켜 주었다. 창조 신화는 이로쿼이 부족들에게 하나 속에 있는 둘의 의미을 
일깨워 주었다. 창조 신화는 이로쿼이 부족의 이성에 호소할 뿐만 아니라 동시에 그들 
의 감성에도 깊온 영향올 끼쳤다. 한마디로 말해서 창조 신화는 이로쿼 이 부족의 삶에 
의미와 질서를 주었다. 34 》 

34)Hertzberg (1966), pp. 19-22. 
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이처럼 신화는 모든 네이티브 어메리칸들의 삶으로부터 형성된 것들이기 때문에 
그들의 생활과 분리될 수가 없다. 네이티브 어메리칸들의 삶과 신화와의 관계를 정리해 
본다. 

네이티브 어메리칸들에게 있어서 지리와 신화적 사건둘은 밀접한 관계가 있다. 
예를 들면 네이티브 어메리칸들온 북서쪽의 산들이 한때는 모두 사람이었던 것으로 믿 
는다. 그들온 싸움도 하고，음모도 꾸미고 사랑도 하던 사람들이었는데 못된 짓을 하고 
분쟁올 일삼는 행동에 대한 벌로 창조주에 의해서 지금 산의 모습이 되었다는 것이다, 
하늘에는 한 때는 땅위에 있었던 별과 유성둘로，그리고 밤하늘을 지나 영원한 세계까 
지 서로 찾아 헤메도록 운명지어진 연인들로 가득하다고 네이티브 어메리칸들온 믿는 
다. 

역사적 과거와 현재는 신화를 통하여서 연결된다. 신화가 살아있는 곳에서는 그 
신화가 매우 강한 영향력을 발휘한다. 그 한 예를 슈족에게서 볼 수 있다. 돌의 신인 
Tunka 는 슈부족의 가장 오래된 신이다. 그래서 슈부족의 남자들은 오늘날에도 여전히 
그들의 약주머니 ( bundle ) 속에 기이하게 생긴 돌들이나 부싯돌 조각 또는 화석 마노 덩 
어리를 가지고 다닌다. 그들온 여전히 특정한 신성한 바위둘에게 기도하고 그리고 그 
바위의 전설을 말한다. 강，호수，폭포 그리고 산둘은 정령둘의 거처이고 이둘은 종종 
이야기속에 살아있는 인물들로 나타난다. 오늘날에도 슈부족이나 센부족은 이렇게 말한 
다. “나는 내 손안에서 신성한 파이프가 움직이는 것을 느낀다. 이 파이프는 살아 있 
다.” “신성한 Sun Dance 의 기둥을 만질 때 나는 그것이 온기가 있는 살임을 느낀다,” 

서구의 전설이나 신화에 비하면 네이티브 어메리컨들의 신화는 혼란스럽고，일 
관성이 없고 불완전해 보인다. 구성도 엉망이고，인습도 무시되고 때로는 전혀 앞뒤를 
분간할 수 없어 보인다. 코요테가 어느 순간에는 창조주인가하면 또 어느 때에는 훌쩍 
훌쩍 울어대는 겁쟁이로 나온다. 아이둘이 놀라운 능력이나 힘올 발휘하기도 한다. 출 
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생과 죽음이 밤낮이 바뀌는 것처럼 신속히 바뀐다. 네이티브 어메리칸둘의 신화의 두드 
러진 특징은 한가지 이미지나 이야기가 순환되고 있는 점이다. 그리고 관련된 하나를 
깨우치려고 말이나 성격 또는 생각이 오직 하나로 연결되어 여러 이야기들이 말해진다. 
윙윙거리는 바람，졸졸 흐르는 시냇물，날카로운 소리를 지르는 까치 이 모든 것돌은 
생생한 모습 그대로 이야기가 된다. 이런 이야기로부터 신화가 만둘어진다. 이야기는 
아이나 어른들 모두에게 장엄한 의식의 요소들로서 그리고 동시적인 창조물로서 말해 
진다. 그러므로 이야기는 완전히 구비된 것이 아니라 종종 한 부족의 전통에 깊이 뿌리 
를 내리는 과정에 있는 불완전한 이야기들인 것이다. 

그러므로 신화는 한 부족의 삶의 방식에 따라서，그들이 살고 있는 지리와 기후 
에 따라서 그들이 먹는 음식，그 음식을 얻는 방식에 따라 다양한다. 유목민의 신화가 
다르고 농경민의 신화가 다르다. 그러나 이둘 모든 부족들이 자신들의 환경의 특징들을 
잘드러내는 순환적인 이야기들을 지니고 있다. 지역에 따라 이미지도 다르고 때로는 언 
어도 다르지만 그러나 이런 순환적인 0 ᅵ야기들에는 한가지 공통된 주제가 있다. 그 주 
제란 인간이 살아가고 있는 세계에서 일어나는 근본적인 문제들에 대한 보편적 관심이 
다. 즉 태양의 자녀들，문화를 가져온 쌍둥이 형제, 신성한 네 방향，충충히 포개져 있 
는 세계，원시의 물，영속적인 파괴와 재창조，능력을 지닌 영웅들과 사기꾼들의 이야기 
이다. 

신화는 단지 우주적인 문제들만을 이야기하는 것이 아니다. 신화는 때로는 마술 
렌즈와 같아서 그 렌즈를 통해 사회적인 질서와 일상적인 삶을 둘여다 볼 수 있다. 신 
화는 시간을 초월한 관심을 보여준다. 이러한 신화는 단지 교육올 위해서나 재미룰 얻 
기위해서 형성되어진 것이 아니다. 신화는 당시 사람들의 믿음의 내용이다. 그러므로 
신화는 오늘 살아있는 사람들올 과거의 조상들과 연결시켜주는 신앙과 전통에 체계에 
구체적인 형식을 부여해주는 살아있는 종교의 상징 0 ᅵ다. 그러므로 Bronislaw Malinowski 
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는 “살아있는 원시적인 형태의 신화는 단지 하나의 이야기가 아니라 삶으로 옮겨진 현 
실 이 다.” 3 5) 

3. 네이티브 어매리칸의 의식(儀式》 

의식이란 반복되는 종교적 행위의 어떤 형태로서 본능적인 경우도 있으나 학습 
올 통해서 형성되기도 한다. 그 목적은 한 공동체의 생존 더 나아가서는 인류의 생존이 
다. 

의식은 어떤 공동체의 가치들이 발생되는 기본적인 형태이다. 신화는 사회적 가 
치들이 인식되고 표현되는 기본적인 형태이다. 그러므로 신화와 의식은 매우 밀접한 관 
련올 맺고 있어 상호 분리될 수가 없다. 양자는 함께 제의를 형성하고 이 제의는 한 공 
동체의 전통 • 문화의 기초가 된다. 더 구체적으로는 한 공동체 전체의 삶의 방식이 된 
다, 

따라서 여기서는 네 0 1티브 어메리칸들의 영성의 외연인 신화가 어떤 형태로 의 
식속에 나타나고 그 의식은 어떤 삶의 가치관올 형성하고 있는가를 살펴본다. 

이 항목에서는 먼저 네이티브 어메리칸 전체의 의식올 개괄한 후에 한 지역의 
의식을 신화와 연관시키면서 살펴보고 그리고 끝으로 네이티브 어메리칸에게 매우 중 
요한 몇가지 의식올 살펴보는 형식으로 전개해 나간다. 

네이티브 어메리칸들의 의식들은 세계 다른 지역의 의식들과 마찬가지로 처음부 

터 이미 만들어져 있었던 것으로 행하기만 한 것온 아니었다. 그러므로 그 근원을 추적 

하기가 불가능하지민: 때로는 그 근원이 추적이 되는 것도 있다. 그렇지만 근원적 의식 

의 요소들이 변함없이 그대로 전해진 것온 거의 없다. 모든 의식들온 그 배경으로 하고 

있는 공동체내에서 때로는 전통적인 요소들을，때로는 차용된 요소둘을 사용하여 대대 

로 공동체의 욕구와 지식에 적용하는 과정을 통해 변화하고 발전된다. 이러한 이유 때 

35)Richard Erdoes and Alfonso Ortiz (1984). American Indian Mvths and Legends (New 
York: Pantheon Books), p. 서문 13-15. 
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문에 부족둘에 따라 그들의 의식이 다른 것이다. 


하지만 네이티브 어매리칸들의 의식은 아주 오래 전에 악올 피하고，행운을 가 
져오고，인간의 세상올 태초에 생성된 그대로 유지하기 위해서 초자연적 존재들에 의해 
확정된 계획에 따라 제정된 것으로 믿는다. 

네이티브 어메리칸들의 의식의 목적은 예배가 아니었다. 이런 점은 의식이 예배 
의 중요한 구성 요소로의 역할올 하는 기독교와는 다른 점이다, 네이티브 어메리칸들에 
게 의식은 인간과 초자연적 존재둘간의 동반자 의식(意識)올 갱신하는 것으로서 양자의 
유익을 위한 것으로 인식되었다. 그러므로 그 의식에는 집전자뿐만 아니라 많온 일반인 
들이 참여해야만 의식으로서의 본연의 임무률 다하는 것이었다. 의식에 참여하는 사람 
둘은 그 의식이 그들 전체의 갱신 의식이었기 때문에 의식의 전후로 정결 행사를 가졌 
다. 

크고 작온 의식들이 일년 내내 항상 울려졌다. 영성에 대한 언급에서 밝힌 것처 
럼 네이티브 어메리칸들에게는 경제 생활과 종교 생활 사이에는 어떤 구분도 없었다. 
병과 날씨의 원인에 대한 지식이 없었기 때문에 어떤 순간에는 신비로운 사건들이 너 
무나도 실감된 탓에 어떤 존재로부터 보호를 받는다는 의식이 없이는 그 어떤 활동도 
할 수 없었다. 그러므로 크고 작온 의식들온 네이티브 어메리칸둘의 생팔의 구조였다. 
의식올 통해 네이티브 어메리칸들은 배우고，잔치를 벌여 즐기고, 사랑올 나누는 중요 
한 기회를 가졌다. 네이티브 어메리칸들온 의식을 통해서 혼자 사냥을 할 수 있는 용기 
를 얻었다. 또한 의식을 통해서 집단 전체가 힘과 용기를 얻었다. 의식은 교회의 기능 
올 했을 뿐만 아니라 학교，병원, 극장 및 법정의 역할까지 겸하였다. 36 ) 

의식은 규범화된 순서로 정리된다. 그러나 그 모든 의식은 삼위일체 하나님이라 
는 구심점을 중심으로 조직화된 기독교에서처럼 한 존재의 영향하에 정리하려는 그 어 
떤 시도도 네이티브 어메리칸들에게는 없었다. 한 지도자가 죽으면 그를 중심으로 드려 
36)Underhill (1965), p. 5. 
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졌던 의식도 동시에 사라져 버렸다. 그렇지만 초자연적 존재에 대한 의무에 대해서는 
네이티브 어메리칸 전체가 많은 공통의 인식올 가지고 있었다. 그 존재들에게서 네이티 
브 어메리칸둘이 사랑과 정의，그리고 죄의 용서와 같온 가르침을 직접 받지는 않지만 
그들온 그런 덕목올 실생활속에서 실천한다. 이러한 행동이 초자연적 존재에 대한 봉사 
이며，자신들의 집단을 단함시키는 일이며，또한 모든 사람돌에 대한 바른 태도라고 그 
들은 생각하였다. 

의식의 목적에 대한 네이티브 어메리칸들의 생각을 모아보면 그 속에는 시기나 
중오가 없다. 인디언둘을 주로 그린 화가 George Catlin 의 말에서 우리는 그 점을 분명 
하게 확인할 수 있다. 

“법도 없고，감옥도 없고，극빈자 수용소도 없는 정직한 사람들을 나는 사랑한 

다. 십계명을 읽은 적도，강단에서 그 계명에 대해서 설교하는 것을 둘은 적도 

없으면서도 그 계명을 지키는 사람들을 나는 사랑한다/잇) 

네이티브 어메리칸들의 의식 속에 담긴 이러한 사고들이 구체적으로 어떻게 의 
식으로 나타나고 있는지를 이로쿼이 동맹 부족들의 의식올 통해서 살펴 본자. 

아메리카 동북부 지역，즉 Woodland 지역에서 가장 세력있는 부족이 바로 이로쿼 
이 동맹 부족둘이다. 그들온 다섯 부족의 동맹체로 오늘날 뉴욕주의 무성한 숲을 12세 
기 이후로 지배하며 아메리카 독립 전쟁 이전까지는 막강한 세력올 형성하고 있었다. 
그둘은 입으로부는 화살통，공놀이，독물을 사용한 고기잡이 그리고 샤먼 집단 둥과 같 
은 관습을 지니고 있었다. 

이로쿼이 부족둘의 의식은 두 차례에 걸쳐 큰 변화를 겪게 된다. 그 첫 번째는 
16세기 초에 카나다로부터 온 예수회 선교사둘의 영향이다. 이 당시 이로쿼이 부족들은 
오늘날 뉴욕주에 이미 정착하여 살고 있었다. 예수회 선교사둘은 인디언들의 영혼을 구 
37) 앞 글, p . 9에서 재인용. 
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원하는 일에 매우 열심이면서도 인디언둘의 종교를 이해하기 위해서도 노력하였다. 그 
들은 지식있는 이로쿼이 부족들과 나눈 많은 신학적인 토론들을 기록으로 남겼다. 네이 
티브 어메리칸들온 종종 자신들의 신학올 충분히 피력하였다. 그렇지만 바로 이런 과정 
을 통해서 그들은 기독교의 영향을 서서히 받았다, 또 한번의 영향은 바로 이로쿼이 부 
족의 예언자인 Ganiodayo (영어명 Handsome Lake ) 로부터이다. 이로쿼이 동맹 부족둘은 
미국의 독립전쟁을 전후로 많은 땅을 상실한다. 이 땅의 상실로 인해서 농사와 사냥에 
의존해 온 그들의 생활은 큰 위협을 맞게 된다. 이런 상황에 처한 이로쿼이 부족들에게 
Handsome Lake 는 ᅳ옛날 생활 방식으로 돌아가라. 창조주께서 정해주신 의식둘을 지켜 
라,”고 말하였다.때 이 말의 의미는 술올 마시지 말고 현대의 춤올 추지 말라는 것이었 
다. 이 예언자의 메시지가 너무나도 진지하였기 때문에 많은 부족둘은 그 메시지를 오 
늘날까지 지키고 있다. 하지만 Handsome Lake 는 많온 옛 의식들올 스스로 해석하였다. 
이 과정에서 의식에 큰 변화가 일어나는데，이때 제정된 의식들은 오늘날까지도 거룩한 
의식으로 지켜지고 있다. 무명천의 헐렁한 옷을 입는 이둘 농경 부족둘은 동물들의 움 
직임을 모방한 장엄하고 호전적이고 아름다운 50여 가지의 춤을 되풀이 한다. 이런 의 
식이 있올 때면 옥수수 요리가 배분된다. 담배향도 피운다. 이런 의식은 바로 생활속에 
살아있는 종교이다. 

이로쿼이 의식은 그들의 창조 신앙에서 출발한다. 앞서 기술한 창조 신화에서 
어떠한 존재들이 어떻게해서 그들의 숭배의 대상이 되는가를 보았다. 이 숭배의 대상둘 
온 바로 의식올 통해 생활속에서 그들과 늘 함께 하였다. 그들은 단순히 종교적인 숭배 
의 대상으로서가 아니라 의식을 통해 네이티브 어메리칸 삶속에 함께하는 존재들이었 
다. 그러므로 의식은 네이티브 어메리칸들의 살아있는 종교였다. 

창조 신화의 존재들 뿐만 아니라 이로쿼이 부족들은 또 다른 정령둘도 믿었다. 
즉 네 방향의 바람과 천둥들 0 ᅵ다. 그리고 나이아가라 폭포 아래에 살면서 가까이 다가 
38) 앞 글， p . 174. 
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오는 사람둘올 잠아가는 물귀신도 있었다. 병을 일으키는 무서운 귀신도 있다. 그렇지 
만 이 귀신은 문화영웅에 의해 정복올 당하였다. 이 귀신온 False Face Society 39》 의 일원 
으로 하여금 자신을 닮온 가면을 쓰고 자신이 가져온 병올 물리치게 하도록 한다. 다른 
병들은 샤먼 집단에서 처리한다. 이런 악령들이 많이 있지만 Handsome Lake 는 오직 선 
한 정령들만 강조하였다. 그리하여 그가 기술한 일련의 의식들온 창조되어진 모든 선한 
것들에 대한 감사가 담긴 찬양의 노래가 포함되어 있다. 

이러한 의식둘올 위해서 제사장직에 해당하는 관리인단이 있었다. 그들은 신앙 
의 수호자들로 불렸다. 그들의 임무는 의식이 질서있게 수행되는가를 살피는 일이지만 
간혹은 의식울 집전하기도 하였다. 부족들 가운데 원만하고 정직한 사람들이 이 일올 
말았다. 

그밖에 이로쿼이 부족둘에게는 음식 정령들이 있다. 이들에게는 일년 내내 정기 
적으로 경의가 표해졌다. 이들에게 드리는 의식에는 치유 의식파 집단의 춤 그리고 아 
이돌의 이름을 바꾸거나 새로 짓는 정치적 의식도 함께 결둘여졌다. 

이로쿼이 부족들이 뉴욕주의 Tonowanda 에 있을 때 이 의식들은 이른 봄 단풍나 
무 수액 의식으로 시작되었다. 그 뒤를 이어 옥수수 과종 의식，야생 딸기 의식，익은 
파랑 콩 의식，익은 단 옥수수 의식 그리고 옥수수 수확 의식(또는 빵 줌)이 이어졌다. 
한 겨울에 신년 의식이 드려졌다. 이 의식온 모든 의식 중에 가장 길고 중요한 의식이 
다, 

이 신년 의식온 대대적인 정결을 위한 시기이다. 정결 의식은 참회에 의한 도덕 
적 정결이다. 신년 의식이 시작되기 몇 주전부터 남녀 노소 모든 부족이 공적으로 참회 
를 한다. 의식은 롱하우스 ( longhouse ) 에서 드렸다，롱하우스란 이로쿼이 부족들이 사는 


39 ) 부족내의 의식올 집전하거나 병을 치유하는 둥 영적인 일을 책임진 무리들로서 영적인 능력 
올 가졌는데 이 영적인 능력은 영적 세계를 통해서 얻었다 . 이로쿼이 동맹 부족의 이 회의 일원 
들은 일그러진 얼굴의 가면을 썼다 . 
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집과 꼭같이 생긴 대형집으로 주로 신전，회관，그리고 일반 집회 장소로 사용되었다, 
의식은 신앙의 수호자들이 집전하였다. 이 신앙의 수호자가 먼저 흰 조가비 꾸러미 
(wampum) 를 들어 올리고 지난번 참회 이후 자신이 범한 모든 잘못올 참회하였다. 이로 
쿼이인들에게 이 조가비 꾸러미는 계약을 확정하는 서명 대신으로 사용되었다. 왜냐하 
면 조가비의 횐 색깔온 평화를 상징하였기 때문이었다. 조가비 꾸러미 없이 말로만 하 
는 것은 효력없는 계약처럼 소용없는 것이었다. 한 신앙의 수호자가 참회를 끝내면 그 
조가비 꾸러미는 다음 신앙의 수호자에게로 넘겨 졌다. 이런 식으로 해서 모든 사람들 
이 다 자신의 잘못을 씻올 때까지 수일 동안 참회 의식온 계속되었다. 

이 참회 의식 후에는 또 다른 참회 의식이 있었는데 꿈축제 (Dream Rast) 또는 
바보둘의 축제 (Feast of Fools) 가 있었다.씨) 이 정결 의식온 행동으로 하는 것이 아니라 
생각으로 하는 것이었다. 이 때 지난 한 해 동안 겪었던 모든 두려움과 염려를 공중으 
로 내던져 버리고 치유받았다. 이 의식이 시작되기 전에 모든 가정에서는 새로운 불을 
지피기 위해서 아궁이의 재를 모두 긁어내었다. 이 일온 “왕머리 우리 아저씨둘 (Our 
Uncle the Big Heads)” 이라고 불리는 두 남자 신앙의 수호자들이 행했다. 왕머리는 정신 
적으로 불안한 사람올 의미하였다. 아마도 초자연적 존재와 접촉함으로 그렇게 된 사람 
올 의미하는 듯 하다. 

이러한 정결 의식 과정들을 거쳐 모든 부족 사람들이 신체적으로 정신적으로 깨 
끗해졌다. 이런 연후에야 전통적인 네가지 의식이 시작되었다.씨 이 의식들은 “매우 소 
중한 사항들”로 창조주께서 하늘 사람들이 하늘에서 드리는 그대로 제정해 주신 것들 
이 었다. 이 점은 이로쿼 이 동맹의 한 부족인 Onondaga 부족의 우주 신화의 발췌문에 분 


40) 백인들이 이 의식을 이렇게 불렀다. UnderhiU(1965), p. 178. 

41) 오늘날의 많은 이로쿼이 부족들은 이 신성한 네가지 의식에 참여하는 것이 창조주률 기쁘게 
하는 것 0 ᅵ라고 믿고 있다. E. Tooker (ed.K1979). Native North American Spirituality of the 
Eastern Woodlands (Mahwah, NJ.: Paulist Press), p. xiL 이 네가지 의식은 Handsome Lake 
Religion 의 중요한 의식으로 의식의 이행 순서는 부족에 따라 다소 다르다. 
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명히 나타나 있다. ᅳ그러므로 이제 너회 모두는 명심해야 하는니라. 진실로 이 땅에서 
살아가고 있는 너희 모두는 그 땅올 공유하고 있다. 이 점은 먼 미래에도 그대로 계속 
될 것이다, 그 때의 사람들도 땅올 소중히 여길 것이다. 나 역시 내가 이 땅에 남겨줄 
것，그것이 무엇이냐 하면 바로 네가지 의식으로 이것을 중요히 여길 것이다, 너희는 
그 의식올 잘 지켜나가야 할 것이다. 그래야만 그 의식이 계속 지켜질 것이다. …… 이 
의식은 땅이 있는 곳(너희는 이곳을 하늘이라 부르고 있다)에서 행해지던 것을 그대로 
본따서 만든 것이다. 정말 그렇다. 그러므로 하늘 위편에 있는 사람들이 즐기는 기쁨, 
그 기쁨이 중요하다. 그렇게 본따서 만든 것이기 때문에 하늘에서 그대로 이곳 땅위에 
서도 이 의식들이 그대로 지켜지기를 바란다. 계속 지켜야 할 의식둘은 이렇다. Great 

Feather Dance , Drum Dance , Chants , Great Bet(Bowl Game ) . ，”사) 이 의식둘온 아침에 

드렸다. 그 이유는 이로쿼이 부족돌온 해가 기울면 의식의 힘이 감소된다고 믿었기 때 
문이다. 오후에는 게임과 춤이 있었다. 왜냐하면 이 땅위의 모든 사람들은 이 갱생의 
시간에 새로운 활력을 얻어야 했기 때문이었다. 밤에는 모든 가족둘이 함께 모여 나누 
어 받은 옥수수와 고기를 먹었다. 

이로쿼이 부족의 이런 의식들은 어떠한 의미를 지니고 있었는가? 

Great Feather Dance 는 남자둘이 단 하나의 깃털만 달린 사슴 가죽으로 만든 옛 
모자를 쓰고 껑충껑충 뛰며 전통적인 전쟁 증올 추는 의식이다. 창조주를 기쁘게 하고 
지난 한 해 동안 베풀어 주신 은혜에 감사를 드리는 것이 이 춤의 목적이다. 이 춤온 
창조주에게 드리는 의식，야생 식물에게 드린 의식, 경작된 식물에 드린 의식，하늘의 
정령들에게 드린 의식, 그리고 환자의 치유를 위해서 행하는 의식 둥에서 추었다. 이 
춤을 출 때는 화려한 복장을 입고 추었는데 이는 창조주에 대한 경외심을 표하는 것이 
었다. 이 춤 후에 주로 축복에 대한 개인의 감사 찬양이 따랐다. 

Drum Dance of Thanksgiving 온 매우 중요한 의식이다. 가죽으로 덮온 물 북을 추 
42 )Tooker (1979), pp . 271-272. 
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며 춤추는 사람들을 이끈데서 그 이름이 유래한다. 이 춤의 짧은 마당온 모든 의식을 
시작할 때 추었다. 그리고 긴 마당은 아직 옥수수가 파랄 때 참회에 앞서 추었다. 륵별 
히 신년 의식에서 이 춤은 중요하였다. 이 때는 이로쿼이 세계내의 모든 것이 기억되어 
존귀케 되어야 했다. 만일 그렇게 하지 않을 경우에는 이 세계는 부속 일부가 기름이 
떨어진 기계와 같이 될 것이라고 이로쿼이 부족둘은 믿었다. 오늘날의 이로쿼이 부족들 
도 이렇게 믿고 있다. 신앙의 수호자들은 기억력이 좋고 목소리가 좋은 한 변사를 선택 
한다. 그렇게 선택된 사람온 자신의 임무가 무엇인지를 잘 안다. 여기에는 다른 사람들 
이 알아 둘을 수 없는 중얼거리는 주문은 전혀 없다. 그 변사는 그돌이 아는 모든 것에 
관해서 큰 목소리로 말한다, 

처음에 변사는 사람둘에게 서로에 대해서 감사하라고 말한다. 외부 사람들에게 
는 그들이 난폭한 정복자였을지라도 이로쿼이 연맹 부족둘온 그둘 사이에서는 항상 사 
랑과 평화를 말하였다. 작온 공동체로서의 그들이 살아남기 위해서는 이러한 일이 절대 
적으로 필요하였다. 

그 다음에 그는 땅에게 ᅳ우리의 발을 지탱케 해주는 우리의 어머니”라고 감사를 
드렸다. 그런 후에 그 변사는 풀과 물, 새，나무, 동물，옥수수 • 콩 • 호박 세 자매-정령 
들올 언급하며 _위를 향해 감사하고，” 그 후에 네 방향의 바람과 전둥 그리고 해와 달， 
별에게 감사를 드렸다. 그 다음에는 예언자 Handsome Lake 에게 그리고 마지막으로 창 
조주에게 감사를 드렸다. 그리고 감사의 각 부분이 끝날 때마다 “그리고 우리의 마음이 
계속 그렇게 행할 것임니다.”라고 말한다. 감사의 한 영역이 끝나고 쉴 때면 한 사람이 
큰 목소리로 “와아!”하고 의친다. 그러면 물북을 치고 노래꾼들은 “On earth it grows 
our life supporters ” 라고 노래한다. 남자들이 먼저 한사람씩 일어나고 여자들이 뒤따라 
일어나 노래꾼둘이 있는 곳을 중심으로 원을 그리며 위엄있는 행렬 춤을 춘다. 그런 다 
음에 불위에다 담배를 놓아 향올 피우므로 담배 제물올 드린다. 이로쿼이 부족들은 담 


- 58 — 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



배 연기를 냄으로 그 연기가 문화•영웅-창조주에게로 직접 가서 기도의 길올 만든다고 
믿었다. 자신의 몸에서 옥수수를 만들어 낸 창조주의 할머니는 인간에게는 금지된 비행 
으로 그 기도의 길로 옴라 간다. 창조는 인간들에게 다음과 같이 말했다. “오직 말로만 
그리고 오직 마음으로만 높은 곳으로 오를 수 있올 것이다. … 그리고 연기가 피워 오 
르면 그 때 인간온 말할 수 있을 것이다.” 4 기 

감사의 이런 말은 다른 인디언들에게서는 찾아볼 수 없는 이로쿼이 부족의 특유 
한 것이다. 말로 감사를 표하는 것은 인디언의 관습이 아니다, 의무 사항은 아니었지만 
선물이나 친절한 행위에 대해서는 역시 선물이나 친절한 행위로 보답하는 것이 인디언 
들의 관습이었다. 초자연적인 존재에 대해서도 그렇게 하였다. 첫 열매에 대해서 감사 
의 말이나 기도로 귀하게 여기는 것이 아니라 그 열매를 찬양함으로서나 그 열매의 모 
습올 본 딴 춤으로 귀하게 여겼다. 춤온 찬양의 형식이었고 또한 춤은 공감을 갖게 하 
는 마술이었다. 그 마술로 새로운 곡식이 맺히게 하는 것이었다. 이러한 네이티브 어메 
리칸둘의 관습과는 다른 이로쿼이 부족둘의 감사의 말은 어디에서 기원하는 것일까? 
17세기 예수회 선교사둘이나 18세기 퀘이커 선교사들의 영향으로 보인다. 이로쿼이 부 
족둘온 비록 개종은 하지 않았다고 할지라도 백인들의 창조주에 대한 태도에 대해서는 
호감을 가졌던 것으로 보인다.써 

Chants 는 남자들이 창조주에게 노래로 감사를 드리는 의식이다. 가족 이야기나 
종족 이야기로 된 자기 노래를 가진 이들 노래꾼들은 방을 가로 질러 나아가며 노래하 
다가 걷다가, 섰다가 기도하다가 이런 일을 번갈아 한다. 이 의식온 이전에는 용사의 
무용올 자랑하는 노래 또는 죽음을 앞둔 용사가 부르는 마지막 노래였다. 그러나 롱하 
우스를 침범하려는 그 어떤 호전적 시위도 용납하지 않아던 Handsome Lake 는 이 노래 
내용올 창조주에 대한 감사로 바꾸었다. 45 > 

43) UnderhiU (1965) ， p. 181 에서 재인용 . 

44) 앞 글， p. 181. 

45) A. Hirschfeder and P. Molin (eds.)(1992). The Encyclopedia of Native American Religions 
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Great BcttingfBowI Game ) 은 한 면올 태워 검게 만든 여섯 개의 복숭아 씨앗올 
사발에 넣고 혼들어서 하는 게임이다. 창조주가 그의 악한 형제를 상대로 세상을 걸고 
벌였던 게임을 기념하는 놀이이다. 그러므로 이 놀이는 창조주가 그랬던 것처럼 자신의 
귀중한 것올 걸고 해야하는 종교적인 의무였다. 창조주는 인간들에게 이렇게 말했다. 
“땅위에 살고 있는 나의 아버지 종족의 사람둘온 이 놀이로 나의 마음을 기쁘게 해야 
할 것이다.” 인간들은 창조주에게 “나의 아버지 종족의 사람들”이었다. 그는 물론 그의 
어머니의 종족, 즉 하늘 사람들이었다，그가 어머니의 종족이었던 것온 이로쿼이 부족 
이 모계 부족이었기 때문이다. 이로쿼이 부족들은 창조주의 명령에 순종하여 자신둘의 
모든 소유를 걸고 게임올 하였다. 그리하여 그 게임은 며칠 동안이나 계속되기도 하였 
다. 

다른 한편으로는 이 놀이를 하게되면 어떤 곡물이나 과일의 풍성한 수확올 돕는 
다고 믿었다. 남자와 여자가 함께 이 놀이를 할 때 남자가 이기면 호박 수확이 풍성하 
고，여자가 이기면 딸기 수확이 많아진다고 믿기도 했다. 

이상은 이로쿼이 동맹 부족의 의식을 중심으로 네이티브 어매리칸의 영성이 담 
긴 신화가 그들의 의식속에서 어떤 역할올 하고 있는가를 살펴 보았다. 그러나 이로쿼 
이 동맹 부족들의 의식올 살펴보는 것으로는 네이티브 어메리칸들의 의식의 한 단면만 
을 볼 수 있을 뿐이다. 따라서 네이티브 어메리칸 부족둘의 의식을 보다 심충적으로 반 
영해 줄 수 있는 한 부족의 대표적인 의식둘을 좀 더 살펴보자. 바로 그 부족온 강한 
네이티브 어메리칸의 영성올 지닌 네이티브 어메리칸의 대표적인 부족인 슈 ( Sioux ) 부 
족이다. 

Sioux 부족은 Great Plain (다코다주에서 텍사스까지 이르는 북미 대륙 중앙의 광활 
한 지역)에서 살아온 인디언 부족이다. 그들온 자신들의 의식을 통해 “우리는 만물둘과 
(New York : MJF Books ), p . 163. 
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관련되어 있다”고 말한다. 모든 만물온 위대한 정령 (Great Spirit ) 에 속해 있다는 말이다. 
나무, 강，산，풀，네발가진 동물，두발가진 동물 그리고 날개가진 생물 이 모두가 지고 
(至高)의 존재인 Wakan Tanka 라고 불리는 위대한 정령에게서 유래하였다고 믿는다. 버 
팔로 송아지 여인 (Buffalo Calf Woman ) 이 오기 전에 인디언듈온 이 위대한 정령올 숭배 
하였다. 

그둘온 또한 땅을 “Mother Earth ” (어머니 땅, 地©〉라고 부론다. 그리고 이 지모와 
관련된 특유한 의식돌올 발전시켜 왔다. 그들은 이 지모의 의식둘이 인간의 몸과 정신， 
그리고 인간의 영혼올 지모의 지혜속에 있게 한다고 믿고 있다. 우리가 살고 있는 땅이 
큰 위기에 처해있는 오늘 이 시점에 그들은 우리의 땅이 살아야 한다는 메시지를 지니 
고 있는 지모의 의식에로 돌아가야 한다고 주장한다. 46 > 지모는 일찍부터 인간에게 이 
사실을 말하고 있다. 그러므로 지모의 의식을 통해 지모와 교통함으로 특별한 해결책올 
발견할 수가 있는 것이다. 자연에 기초한 의식올 통해서 자연에 귀를 기울이려는 것이 
Sioux 부족의 의식의 목적이다. 

이러한 의식이 이둘에게 주어지는 과정을 보자. 

먼 옛날에 사냥을 나간 두 Sioux 부족 청년 앞에 핀 수사슴 가죽옷을 입은 아름 
다운 버팔로 송아지 여인이 버팔로 가죽에 싸인 꾸러미 하나를 들고 나타났다. 한 청년 
이 그녀에게 나쁜 마음울 품었다. 그러자 함께 있던 동료는 그녀는 지극히 거룩한 사람 
이라고 말하면서 나쁜 마음올 버리라고 경고하였다. 그 신비로운 여인이 사냥꾼들에게 
다가왔고 동시에 구름이 나쁜 마음올 먹온 사냥꾼올 휘감았다. 잠시 후 구름이 사라진 
그 자리에는 나쁜 사냥꾼의 해골과 그 사냥꾼올 먹어 치운 뱀들만 있었다. 그 신비한 
여인은 착한 사냥꾼에게 빨리 집으로 돌아가 추장에게 자신을 맞을 준비를 하라고 말 
하였다. 마을로 돌아간 청년온 일어난 모든 일올 이야기하였다. 신비한 여인이 말한 대 
로 큰 티피가 세워졌고 온 마올 사람둘이 다 모였다. 그리고 그둘온 신비한 여인 0 ᅵ 나 
46 )Ed Magna , Eagle Man (1990), p . 11. 
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타나기를 기다렸다. 얼마지나지 않아 그 거룩한 여인이 멀리서 오고 있는 모습이 보였 
다. 티피로 들어간 후에 그 여인온 해뜨는 방향(시계바늘 방향)으로 원을 그리며 걷다 
가 추장 앞에 섰다. 그 거룩한 여인온 둥에 졌던 꾸러미를 내려서 담배대와 둥근 돌올 
꺼냈다. 

그런 후에 그 여인은 사람들에게 거룩한 가르침을 주었다. 먼저 담배대를 보이 
면서 그 의미와 구성 요소 하나 하나를 설명하였다. 그녀는 사람들에게 홍점토 대통은 
땅，즉 지모를 상징하고，나무대는 땅에서 자라나는 모든 것을 상징하며, 대통에 조각된 
버팔로 송아지는 네발가진 모든 동물올，담배대에 달린 얼룩 무늬 독수리의 12깃털은 
모든 날개달린 짐승올 상징한고 설명하였다. 그 담배대률 가지고 기도하는 사람이면 누 
구든지 우주의 다른 생명체와 교통할 수 있다는 것이었다. 또한 그 여인온 사람들에게 
둥근 돌에 대해서 가르치면서 둥근 돌위에 있는 일곱 개의 원은 일곱가지 신성한 의식 
을 상징한다고 설명하였다. 그 여인은 첫 번째 의식，즉 영혼올 보호하는 의식올 보여 
주고는 다른 나머지 여섯 가지 의식둘온 환상올 통해서 그둘에게 계시될 것이라고 말 
하였다. 그리고 모든 의식에는 담배대를 사용해야 한다고 말하였다. 이 모든 말올 마치 
고 그 여인은 걸어가 그 부족들에게서 상당히 떨어진 곳에 앉았다. 그 여인이 일어났을 
때는 흰 버팔로 송아지로 변해 있었다. 그 여인은 걸어가면서 우주의 네 방향올 향하여 
절하고는 사람들의 시야에서 사라졌다. 그 여인이 남겨준 신성한 꾸러미만 사람들에게 
남겨져 있었다. 오늘날 까지도 “거룩한 꾸러미의 소지자들”인 전통적인 Sioux 가족들은 
그 꾸러미와 그 내용물들을 여전히 간직하고 있다. 

이러한 과정을 거쳐 일곱가지 신성한 의식이 Sioux 부족들에게 주어졌다. 

① Otuha : The Keeping of the Soul 

영혼 돌봄의 이 의식온 횐 버팔로 송아지 여인이 가르쳐 준 첫 의식이다. 죽은 
사랑하는 사람의 영혼이 정결하게 되어야만 그 영혼온 그 영혼이 왔던 곳인 위대한 정 
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령이 있는 곳으로 되돌아 갈 수 있다. 이 의식의 또 다른 부분은 “주는 것”이다. 즉 영 
혼이 위대한 정령에게로 향한 여행길로 떠나 가게하는 의식이다. 죽온지 일년 후에 드 
려진다. 이 의식온 장례식 후 일년 후，즉 정령 세계로 떠난 지 일주년 되는 날 죽온 
자의 소유를 나누어 주는 행사로 치루어진다. 그 일년 기간 동안 과부나 홀아비는 선물 
올 만들고 죽은 자의 소유물을 다 모으고는 어떤 친구들에게 그것들을 나누어 즐 것인 
가를 결정한다. 죽은 자의 소유물들온 주는 날 저녁 식사때에 친구들과 친지들에게 나 
누어진다. 이렇게 물건을 나누는 것은 바람직한 일이고，반물질주의을 가르치고, 물건의 
재활용을 권장한다. 또한 이런 의식은 죽은 친구나 친척을 기억하는데 주 좋온 방법 
이다. 

② Inipi : The Sweat Lodge Ceremony 또는 Rite of Purification 

이 Inipi 의식은 정결 의식 또는 준비 의식으로 사용된다. 쉽게 말하면 몸의 사우 
나가 아닌 영혼의 사우나이다. 이 사우나를 통해 사람들온 자신의 생피(땀)와 우주의 
생피를 혼함함으로 거듭남과 새롭게됨 그리고 활력이 중진됨올 느낀다. 혼합된 이 물들 
은 네 방향의 바람에 의해 오두막 바깥으로 옮겨진다. 그리고 오두막온 지모와 아주 가 
깝게 되도록 해준다. 이 의식은 인디언 이외의 사람들에게까지 매우 인기있는 의식이 
되어가고 있다. 

③ Hanblecheyai : Vision Quest (환상 찾음) 

개인이 Wakan Tanka 와 가까워지려는 갈구(渴求)가 나타나는 의식이 바로 환상 
찾음 의식이다. 라라서 이 의식은 산 정상 외진곳이나 황무지에 외라로 있는 험한 작은 
산위에서 행해지는 개인의 의식이다. 숲속에서 사는 인디언들온 높은 나무위에다 받침 
대를 만둘어서 거기서 이 의식을 행하기도 한다. 환상올 갈구하는 자는 외진 곳에서 혼 
자 지내야 하는 것뿐만 아니라 일정 기간 동안 물도 없이 금식하여 견디어야 한다. 

환상 갈구자는 산위에나 외진 황무지로 가기 전에 Sweat Lodge 의식으로 스스로 
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를 준비해야 한다, 환상 갈구 의식온 성인 세계의 여러 가지 도전을 앞둔 청년들에게 
매우 중요한 의식이다. 이 의식온 청년들에게 자신의 영적 행로와 직업 진로를 진지하 
게 생 각하는 개 인 적 인 시 간을 준다. 

④ Wiwanyag Wachipi : the Sun Dance Ceremony 

태양춤온 창조주께서 그둘 부족에게 주신 모든 것에 대해서 위대한 정령에게 감 
사를 드리기 위해서 연례적으로 온 부족이 다 함께 모이는 행사이다. 환상 갈구 의식이 
내적인 평안과 힘을 구하는 개인적인 의식이라면 태양중 의식온 Wakan Tanka 에게 드리 
는 숭배와 감사를 통해 부족 전체의 단합과 평화，그리고 힘을 구하는 의식이다. 

Sioux 부족은 태양올 숭배하지 않는다, 그러나 위대한 정령께서 그 태양을 우주 
에 있게하섰으므로 사람들이 살아갈 수 있다는 점은 인정한다, 생명이 불, 즉 태양으로 
부터 유래한다. 이러한 의미도 태양춤 의식에서 인식된다. 그러나 더 중요한 근본적인 
의미는 부족 전체의 연례적인 신께 대한 감사이다. 

⑤ Hunkapi : Making Relatives 

Hunkapi 의식의 목적은 두 민족들 간에 혈연 관계보다 더 가까운 혈맹올 맺기위 
한 것이다. 그러므로 이 의식은 친구들이 서로 새로운 관계를 맺는 의식이다. 

평화에 대한 세가지 이상이 이 의식의 바탕을 이루고 있다. 평화는 우주와 자신 
들의 관계，그리고 우주의 중심에 계신 위대한 정령과 자신둘의 관계를 인식하는 사람 
듈의 영혼에 찾아 온다. 이 중심은 모든 사람에게，그리고 어느 곳에서나 동일하다. 두 
번째는 두 민족간의 평화는 모든 민족이 혈족 관계임을 인정하는 것이다. 세 번째는 국 
가둘간의 평화는 모든 민족이 위대한 정령의 가족이요，혈족이며 자녀라는 것을 인정하 
는 것이다. 이 의식 전체는 인간과 Wakan Tanka 간의 영적 관계를 나타낸다. 

평화의 담배대나 수정 또는 wotai (그 결 속에 의미있는 한 이미지나 또는 여러 
가지 이미지를 지니고 매끈매끈한 돌)를 주고 받거나 선물하는 것은 새로운 친척을 만 
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드는 과정에서 일어나는 영적인 혈맹올 상징할 수 있다. 

@ Ishnata Awicalowan : Preparing a Girl for Woamnhocxl 

Ishnata Awicalowan 의식온 Sioux 부족의 꽃피는 나무의 근원으로서 여자의 중요 
성올 나타낸다. 이 의식은 어린 소녀둘에게 그들이 지모처럼 될 것이고 그래서 아이둘 
을 낳아서 거룩한 방법으로 길러야 할 것임을 가르친다. 

Sioux 부족들에게는 여자는 나이가 들어갈수록 더 막강한 힘올 갖게 된다. 여자 
가 습득한 지혜가 많온 사람들에게 경청되고 존중되어지기 때문이다. 정령을 부르는 의 
식에서 여자가 신성한 담배대를 둘고 상석에 앉아 있다. 그 이유는 결국 여자가 사람들 
에게 신성한 담배대와 일곱가지 의식올 가져다 주었기 때문이었다. 태양춤 나무를 처음 
으로 잘라 그 나무가 춤판 안으로 넘어지게 하는 것도 여자이다. 또한 태양춤 의식 장 
소를 처음으로 여는 일도 여자가 해야 한다. 위험한 원자 무기들이 범람하는 이 시대에 
여자들온 인간의 평화를 추구하는 파편둘이다. 그러므로 여자의 중요성과 지도력온 진 
작되어야 하고 영적으로 정치적으로 인정되어야 한다. 

( J ) Tapa Wanka Yap : Throwing the Ball 

오래전부터 놀이로 발전되어온 이 Tapa Wanka Yap 의식온 처음에는 모든 참가 
자가 공을 가져야 하는 의식이었다. 사용된 볼온 Wakan Tanka 와 우주의 상징이었다. 이 
의식에서 어린 소녀둘온 원의 중심에 서서 공을 우주의 네 방향올 향해 던진다. 이러한 
행동온 Wakan Tanka 가 도처에 있음올 나타내고 그리고 공이 떨어지는 순간부터 위대한 
정령의 힘이 나타난다는 것올 상징한다. 이 어린 소녀듈온 Wakan Tanka 처럼 영원한 젊 
음과 순결을 나타낸다. 이 의식온 인간과 우주의 관계，또는 도처에 계시는 Wakan 
Tanka 와의 관계를 확정시켜준다. 

버팔로 송아지 여인이 가르쳐준 본래의 일곱가지 의식올 살펴 보았다. 하지만 
오늘날에는 이 의식들이 그대로 지켜지지 않고 다른 의식둘로 대체되어 있다. 태양춤과 
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스윗 라지 그리고 환상 갈구 의식은 주요 의식으로 오늘날에도 여전히 널리 지켜지고 
있다. 그리고 영혼 돌봄 의식온 많온 변화를 겪어 영혼올 돌보는 일보다 오히려 나늠에 
강조를 두는데，그 나눔도 죽온자의 소유물올 일년 후가 아닌 즉각 나누어 주는 쪽으로 
바뀌어 가고 있다. 공던지기 의식과 성년 여자 준비 의식은 담배대 의식과 Yuwipi 의식 
으로 대체되고 있다. 따라서 담배대 의식과 유위피 의식에는 Sioux 부족의 새로운 사고 
가 깃들어 있음올 짐작할 수 있다. 

먼저 담배대 의식에 담겨 있는 Sioux 부족의 새로운 사고를 고찰해 본다. 

Sioux 부족은 담배대는 우리 인간이 살고 있는 땅인 지모와 그 땅의 모든 생물 
들에 대한 강한 애착을 나타내는 강한 촉매가 될 수 있다고 믿는다. 그러므로 담배대 
의식을 통해 네가지 중요한 원리를 표현하다. Wakan Tanka 에 대한 존경，지모에 대한 
존경，동포에 대한 존경，그리고 개인의 자유에 대한 존경이 그것둘이다. 따라서 담배대 
의식의 주요 목적은 보다 좋은，보다 평화로운 세계를 가꾸어 나가는 것이다. 그러므로 
Sioux 부족은 평화의 담배대라는 말을 주저없이 사용한다. 세계의 평화가 아버지 하늘 
과 어머니 땅에 대한 존경과 사람에 대한 존경에서 비롯됨을 모든 의식중에 담배대 의 
식울 통해서 Sioux 부족온 늘 깨우치고 그 삶을 실천한다. 

다음으로 유위피네 의식온 병이 들거나 또는 사랑하는 사람과 사별함으로 도움 
이 필요한 사람이 청하여 이루어지는 개인적인 의식이다. 따라서 많온 유이피 의식온 
치료를 목적으로 한다. 그렇지만 때로는 잃어버린 사람둘을 찾기 위해서 행하기도 한 
다. 유이피 의식온 특별한 영적 부름이다. 영적 세계에 이르기를 간절히 바라는 사람들 
온 사람들을 위해 자신의 유이피 능력올 지닌 경건하고 사심없는 거룩한 사람들의 본 
올 따라야 한다. 이런 유이피 능력을 지닌 사람이 유이괴 맨인데 그는 영적 도움이 필 

47)Yuwipi 는 여러 가지 의미률 지닌 거룩한 단어이다. 원래 이 말은 “묶다”라는 의미이다. 
Yuwipi man 을 묶는 관습에서 이 말이 그대로 의식의 명칭이 된 것이다. 그러나 인류학자인 
William K. Powers 는 의식을 행하는 동안 그 장소에 나타나는 정령들을 간혹 Yuwipis 라고 불 
렀다고 말한다. Hirschfelder (1992), p. 339. 
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요한 가정에 초청되어 생가죽으로 두 손올 뒤로 한채 묶여 얼굴올 바닥으로 향하게 하 
고 마루에 높혀 진다. 그 후 그곳에 참석한 사람들온 함께 기도에 몰입한다. Lame Deer 
는 그의 자서전에서 이 과정에 대해서 다음과 같이 말한다. “이것온 우리를 함께 묶고 
있다. 그렇게 함으로 인간과 인간 사이를 갈라 놓온 고립을 종식시킨다. 그리고 이것온 
인간으로부터 위대한 정령에게로 연결되는 선을 만드는 것이다, 이것은 능력의 끌채를 
의미한다. 남자가 그곳에 묶여 있다. 그러므로 정령은 찾아와 그를 이용할 수 있다. 그 
들은 하늘로부터 그리고 땅으로부터 벽과 마루를 혼둘며 찾아 온다. 그둘은 소리로，몸 
도 입도 없는 아주 작온 소리로, 사람의 소리가 아닌 소리로 찾아 온다. 우리는 언제나 
그 소리를 이해할 수 있다.” 이렇게 해서 정령의 소리를 듣고 의식이 끝나고 불이 켜지 
면 유이피 맨은 싸고 묶인 것이 다 풀린 채 앉아 있다. 그는 참석자들과 대화를 나눈 
후에 신성한 담배대를 들고 기도한 후 그 담배대를 시계바늘 방향으로 돌리며 한사람 
씩 피우게 한다. 그런 후 이 의식온 찬치와 함께 맑은 물을 마시는 것으로 끝난다. 

네이티브 어메리칸들의 의식의 목적온 사람들을 지모와 그리고 관련된 정령들과 
가까이 하게 하는데 있다. 의식온 바로 사람들을 Wakan Tanka 의 모든 창조와 하나가 
될 수 있게 하였다. Tiyospaye (확대된 가족)와 mitakuye oyasin (나의 모든 친척)온 네이티 
브 어메리칸들을 시조모，즉 지모에게 가까이 나아가게 하는 기초가 되었다. 그러므로 
네이티브 어매리칸둘의 전형적인 가치관온 나눔과 관대함이었다. 이처럼 네이티브 어메 
리칸들은 공통된 신념과 가치관올 지니고 있었다. 그리고 그둘의 의식의 배후에 깔려 
있는 의미둘 또한 밀접히 관련되어 있었다. 슈부족온 네이티브 어메리칸 부족 가운데 
대표적인 부족이다. 그둘의 의식온，특별히 상술한 스윗 라지와 환상 갈구 의식들온 대 
부분의 인디언 부족들의 의식을 반영해 준다. 태양춤과 유이피 의식은 갈은 의미를 가 
진 다른 부족들의 의식을 반영해 준다. 대부분의 네이티브 어메리칸 부족들온 연례적으 
로 위대한 정령에게 감사를 드렸다. 
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지구가 점점 더워져 가고 있다. 이것온 지모의 최초의 중대한 경고라고 네이티 
브 어메리칸들온 믿고 있다. 그들은 이 위기를 벗어나기 위해서는 전 인류가 힘을 합해 
서 이해야 한다고 주장한다. 그리고 세계의 환경올 되살리기위한 공동 작업을 촉진시켜 
줄 영적 불이 필요하다는 것이다. 이런 점에서 네이티브 어메리칸의 영성과 의식이 의 
미하고 그리고 또한 외치고 있는 땅올 소중히하는 영성온 오늘 우리 모든 인류가 더 
깊이 연구해야 할 과제이고 그리고 더 중요한 것온 실제의 삶속에서 그 영성올 함께 
나누는 일，즉 그 영성올 실천하는 일일 것이다. 
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ffl . 네이티브 어매리칸의 복음 수용과정 一 기독교와의 만남의 역사 

유럽인들이 아메리카 대륙이라는 신세계에 발을 딛기 오래 전에 아메리카 대륙 
에 살고 있던 인디언들은 자신들의 영성을 근거로 하여 여러 가지 문화를 발전시켰다. 
그 문화 속에는 종교적인 이데올로기와 제도둘이 내포되어 있었다. 내적인 변형과 외적 
인 차용 과정올 통해 그들은 새로운 특징들을 받아 들여，때로는 강요로 인해，끊임없 
이 그 문화를 새롬게 변형시켜 나갔다. 물론 문화에 있어서 이러한 변혁은 비단 인디언 
들 뿐만 아니라 모든 인류가 지닌 역동적인 문화 창조의 특징둘이었다. 그러나 1500년 
이후 인디언들과 접촉한 유럽 문화는 인디언들의 문화를 과거 수천년보다 더 빠른 속 
도로 그리고 전혀 다른 모습으로 변화시켰다. 그 뿐만 아니라 그 유럽 문화는 인디언들 
이 선택할 수 있는 영역올 철저히 차단시켜버렸다. 그 결과 네이티브 어메리칸과 백인 
들과의 만남은 네이티브 어메리칸 들에게 자연스럽게 적응해 가는 새로운 사회적 환경 
을 가져온 것이 아니라，과거와는 전혀 다른 새로운 삶을 강요하게 되었고 그로 인해 
문화적 갈둥이 야기되었다. 상호간의 갈등이 아닌 네이티브 어메리칸둘만이 겪어야 하 
는 일방적인 갈둥이었다. 이러한 갈등온 네이티브 어메리칸들의 삶 전체에서 일어난 것 
이었지만 본 장에서는 특별히 네이티브 어메리칸의 문화，좀더 좁히면 그들의 영성과 
기독교(복음)와의 만남올 통한 변화와 갈둥에 더 비중올 두고자 한다. 

A . 콜럼부스 이전의 네이티브 어매리칸의 문화와 가치 

2장에서 말한 것처럼 지구의 서반구인 아메리카 대륙에 인간이 살기 시작한 것 
온 대략 15,000년에서 35,000년 사이로 추정된다. 시대를 측정할 수 있는 통합된 인간의 
문화를 보여주는 중거둘온 콜로라도와 몬타나 그리고 뉴멕시코 지역에서 나타난다. 이 
중거들온 B . C . 15,000년 경에 그들이 분명한 생활방식올 지니고 살았던 흔적올 보여준 
다. 그둘이 뼈송곳，구멍뚫는 도구, 바늘 및 돌연장듈올 사용했다는 것올 보여준다. 그 
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렇지만 당시의 그들의 의복이나 집, 사회조직에 대해서는 알 길이 없으며 또한 그들의 
용모나 가치관，그리고 종교성에 대해서도 역시 알 길이 없다. 따라서 컬럼부스 이전의 
네이티브 어메리칸들의 생활 전반에 대해서 상세히 기술할 수는 없지만 단지 몇가지 
특징둘은 고고학적 자료들올 통해서 추정해 낼 수 있다. 

최초의 네이티브 어메리칸둘은 오직 사냥으로 살았지만 어느 정도 시간이 흐르 
면서 다른 생계 수단올 개발하였다. 네이티브 어메리칸들은 오랜 세월에 걸쳐 독특한 
생활방식을 발전시켰다. 농업 기술과 도자기 기술이 생팔속에 자리잠아 갔다. 이로 인 
한 물질생활의 변화가 뒤따랐고，그 변화는 경제 생활과 종교 생활의 변화를 가져왔다. 

유럽인들과 접촉하기 오래 전에 네이티브 어메리칸의 여러 문화들은 이미 확장 
과 쇠퇴의 과정들올 반복해 왔다. 그둘의 종교적 현상둘도 역시 유사한 길올 걸었음을 
보여준다. 그럼에도 불구하고 백인둘이 처음 미대륙에 도착했을 때 다양한 영적 성향올 
지닌 네이티브 어메리칸 문화들의 상당수가 구체적인 형태로 존재하고 있었다. 네이티 
브 어메리칸둘온 멕시코 이북 지역에서만도 서로 다론 2백여 가지의 언어를 사용하고 
있었다. 서반구 전역올 합치면 2천여 가지의 언어가 사용되고 있었다. 당시 미대륙의 
네이티브 어매리칸의 전체 인구가 어느 정도였는가 하는 점은 앞서도 밝힌 것처럼 상 
당한 논란의 대상이 되고 있는 부분인데，5천만에서 1억사이로 추정하지만 그러나 현대 
의 과학올 통해 연구가 진행될수록 그 수가 늘어나고 있는 추세이다. 

그 수가 얼마였든지 간에 네이티브 어메리칸들온 미대륙에 상륙한 유럽의 백인 
둘과는 전혀 다른 문화를 각 부족 단위로 형성하고 있었다, 구체적으로 살펴보면 네이 
티브 어메리칸들온 개보다 큰 동물둘은 가축으로 기르지 않았다. 그둘은 바퀴달린 운반 
도구나 쟁기, 또는 철연장들온 사용하고 있지 않았다. 그리고 극소수의 일부를 제외하 
고는 문어(文語)를 갖고 있지 않았다. 인디언 가치 체계들온 다른 동료 부족들을 회생 
하고 부를 습득하는 것올 용납하지 않았다. 집단 정체성과 그로 인한 땅의 공동 소유권 
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과 같은 그들의 태도는 모든 네이티브 어메리칸들이 최우선시하는 중요한 태도였다. 그 
런가 하면 백인들이 가장 자주 오해하는 부분이기도 하였다. 영속적인 왕권，땅 확장을 
위해서나 종교 규범과 같은 보편 규범을 강요하기 위한 전쟁같온 생각온 네이티브 어 
메리칸들의 가치관으로 전혀 이해될 수 없는 것들이었다. 그런데 유럽인들은 네이티브 
어메리칸들에게 이런 성품이 없는 것올 오히려 문화적인 미개발 상태로 보았다. 네이티 
브 어메리칸들이 자신들의 문화와 유럽인들의 문화 간에 이러한 차이점둘을 깨달았다 
고 해도 그둘은 그들 자신의 이러한 삶의 방식이 비교로 인해서 고통올 받게 되리라고 
는 생각하지 않았다. 이런 상이한 세계관과 가치관둘이 있었음에도 불구하고 유럽의 선 
교사들이 그들 자신의 종교인 기독교의 가르침만을 인디언들에게 강요하며 그들의 삶 
올 변화시키고자 했을 때 얼마나 많온 충돌올 일으키는가를 본 장에서 볼 수 있올 것 
이다. 

이런 주제에 대한 연구에서 함께 기억되어야 할 한가지 원리는 모든 인간의 문 
화들온 늘 변화를 수용하는 역동적이라는 점이다. 사람들은 신중한 선택 과정을 통해서 
문화를 창조하고 그리고 다양한 상황하에서 지적인 선택권올 활용함으로 그 문화둘올 
생동감있게 유지하였다. 1492년 이전에 많온 네이티브 어메리칸의 문화들도 오랜 세월 
을 거쳐 이런 식으로 새로운 도구，음식，사회 체계 그리고 가치관에 적응하면서 변화 
를 거듭해왔다. 그들의 삶올 지탱해주던 환경이 붕괴되었을 때는 적응성없는 문화들온 
사라겼다. 어떤 문화들은 안락한 고립 상태에서 수세기 동안 유지되었는데 이런 문화들 
에는 수정된 부분을 거의 찾아볼 수 없다. 또 다른 문화들은 변화를 거듭하면서 새로운 
문화의 주인둘에게로 다가갔고 이둘 새주인둘은 그 문화를 자신들의 문화로 구체화시 
켰다. 그러나 모든 문화들온 다 어느 정도는 변했다. 왜냐하면 문화의 상호작용과 문화 
변용 현상온 사려깊온 행동으로 유지된 인간 집단 사회에서는 자연적인 것이기 때문이 
다. 네이티브 어메리칸 문화둘이 유럽인둘에 의해 도입된 문화와 갈등올 겪었을 때 그 
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결과는 종종 네이티브 어메리칸들의 삶에 재난을 가져다 주었다. 그러나 네이티브 어메 
리칸들이 16세기에 처음으로 문화적 변화에 직면하였다고 주장하는 것은 잘못이다. 네 
이티브 어메리칸 문화들온 수천년을 통하여 때로는 좋게，때로는 나쁘게 서로 영향올 
주고 받았다. 그리고 백인둘이 그 변화 과정에 기여하기 시작한 이후에도 유사한 상호 
작용은 계속되었다. 1500년 이후에 다만 추가된 요소가 있다고 한다면 그 변화의 양이 
많아졌다는 것과 변화의 속도가 빨라졌다는 것이었다. 즉 문화간의 차이가 심하였다는 
점과 그리고 변화의 속도가 너무 빨랐다는 점이었다. 그리고 선택에 의한 변화가 아니 
었다는 점이다. 콜럼부스 이전에 네이티브 어메리칸의 문화둘이 정적인 것만은 아니었 
다. 그러므로 유럽인들이 완전히 새로운 사회적 상호작용의 과정을 통해 일방적으로 그 
리고 급속히 강요했기 때문에 그 문화들온 이러한 과정올 그들속에 통합하지 못했던 
것이다. 

동일한 원리가 종교의 역사에도 적용된다. 생활에 의미와 목적을 주는 이데을로 
기적 성향은 항상 새로운 시각에 반응하며 적응해야 한다. 수정이 내적인 개혁에서 이 
투어지든 아니면 외적인 영향으로 인해서 이루어지든 간에 물질적인 변화가 역동적인 
문화속에 일어나는 것과 마찬가지로 종교도 동일한 변화 모형올 나타낸다. 때때로 네이 
티브 어메리칸 지도자들은 새로운 생각, 상징 그리고 의식올 보급시킨다. 왜냐하면 그 
들의 삶의 방식이 다른 다른 사람둘에게 유익을 줄 수 있다고 생각하기 때문이다. 이러 
한 주장자들이 성공했을 때 전례적 그리고 행동적 개조는 새로운 종교들을 강요하였다. 
많은 지역의 사람들은 강한 힘올 지닌 새로운 신둘올 환호하며 숭상한다. 때로는 그들 
자신의 전통적인 신둘과 새로운 신올 혼합하고，때로는 새로운 의식둘올 함께 수용하기 
도 하였다. 16세기 백인들이 선교 활동을 시작하기 오래 전에 네이티브 어메리칸들의 
문화들간에는 이러한 종교적인 상호 변화가 있어 왔다. 다만 1500년 이후에는 상호 이 
질적인 문화들간의 만남으로 인해 그 변화가 극심하였다는데 우리의 주된 관심이 있는 
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것이다. 그러나 살아있는 문화라면 물리적，영적 환경의 요소들에 영향을 받지 않을 수 
가 없다. 이런 영향을 통해 문화는 계속적인 적응을 시도하며 그 생명올 유지해 나간 
다. 그리고 고고학온 그 적응이 수천년에 걸친 네이티브 어메리칸들의 인간적인 삶의 
일부임을 우리둘에게 보여준다. 다만 지난 5 백년간의 적응은 네이티브 어메리칸들에의 
해 영적，문화적 학살이라고 표현될 만큼 일방적인 강요에 의한 것이었다는 점에서，그 
리고 그 강요가 기독교의 선교라는 측면에서 이루어졌다는 점에서 오늘 우리의 관심사 
가 되는 것이다. 

B . 유럽 이민자들의 종교적 베경 

미대륙으로 이주한 유럽인둘과 인디언들과의 만남，즉 유럽의 기독교와 네이티 
브 어메리칸의 영성과의 만남의 역사를 기술하기 전에 먼저 그들이 어떠한 종교적인 
배경올 가지고 있었는가를 살펴야 한다. 왜냐하면 바로 그둘이 가지고 있었던 종교는 
네이티브 어메리칸들을 바라보는 시각을 결정해 주었고 향후 이들의 선교 방향을 결정 
해 주었기 때문이었다. 

새로운 대륙 미국올 향하여 떠난 유럽인듈온 거의가 자유주의적이고 급진주의적 
인 종교 및 정치 성향을 지니고 있었다. 바로 영국을 떠난 청교도들이 그랬고， 17 세기 
의 침례교도듈과 퀘이커교도듈이 그랬다. 그둘은 모두 고국의 기성 종교둘에 대해서 반 
기를 듈고 고국올 떠나고 있었기 때문에 새로운 땅 아메리카 대륙에 도착하여 건설한 
식민지에서는 종교적으로，정치적으로 자기들의 이상을 펼치기 시작하였다. 이 과정에 
서 그들온 매우 급진적인 성향올 띠웠다.씨 

유럽에서의 프로테스탄트의 시작과 아메리카 대륙의 발견은 거의 동시대의 사건 
이었다. 이를 두고 유럽의 가를릭과 프로테스탄트둘의 신세계에 대한 시각온 신세계를 
정복하는 새로운 종교적 십자군 전쟁올 하는 것으로 여겼다, 49 ) 특별히 신세계에 대한 

48) W. 스위트 (1950). r 미국교회사 j ，김기달(역) (서울: 보이스사, 1994)， p. 16. 

49) Gary B. Nash (1974). Red, White and Black (Englewood Cliffs: Prentice - Hall, Inc.), p. 30. 
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영국의 시각은 하나님께서 이 아메리카 대륙올 프로테스탄트를 위하여 아껴두었던 것 
으로 생각하였다. 영국의 이런 시각은 미국에다 식민지를 설립한 의미를 설명해주는 열 
쇠가 된다. 

영국은 아메리카 대륙에다 식민지를 건설하는 데 스페인보다 백년 이상이나 뒤 
졌다. 콜럼부스가 아메리카 대륙올 발견할 당시에 영국인의 대다수는 해외에 영국 식민 
지 건설에 거의 흥미를 갖지 않았었다. 그러나 영국이 해양의 여왕으로서 군림을 하게 
되자 영국온 아프리카，아시아 그리고 아메리카에 식민지 건설에 힘을 기울였다. 영국 
으로 이렇게 식민지 건설에 국력을 기울이게한 원인으로는 여러 가지를 들 수 있올 것 
이다. 당시의 경쟁국둘인 스페인과 프랑스 그리고 네덜란드와의 힘겨루기라고 볼 수도 
있고 다른 한편으로는 식민지의 경제적 중요성올 들기도 한다, 그러나 종교야말로 영국 
으로 하여금 더 많온 식민지를 건설하게 하는데 가장 주도적인 역할올 하였다. 

17세기의 잉글랜드와 스코틀랜드 그리고 아이랜드의 종교적 상황온 청교도와 영 
국의 왕당파들, 퀘이커교도둘，가톨릭교도 그리고 스코트-아일랜드인들로 하여금 아메리 
카 대륙으로 떠나게 하였다. 이런 상황온 헨리 8세 (1509*47) 로부터 시작하여 찰스 2세 
(1660-85) 사이에 일어났다. 성공회가 정식으로 영국 국교회로 선포되자 영국의 가틀릭 
교도들온 가혹한 박해를 받았다. 주로 귀족과 지주 계급이었던 가틀릭 교도들은 본국에 
서의 종교 탄암을 못이겨 아메리카 대륙으로 이주하게 되었다. 그 다음으로 역시 종교 
적인 박해를 피해 영국을 떠난 부류들이 바로 영국의 청교도들이었다. 영국의 청교도둘 
의 신학온 전적으로 칼빈주의적이다. 그들온 선택과 유기，제한된 범위의 속죄，전적 인 
타락，불가항력적인 은혜，최종적인 견인이라는 5강령을 강조하였다. 그들의 가르침의 
주요 원리는 하나님의 의와 주권 및 인간의 죄성 그리고 죄의 편만성 둥이었다. 원죄와 
전적인 타락에 대한 강조는 죄의 극복을 기독교인 생활의 중심적인 의무로 만둘어 버 
렸다. 그리고 이러한 원죄 신앙은 인간 본성을 너무나 철저하게 무시하였으며 대적자둘 
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에 대해서는 가혹하고 매정한 비판을 초래케 하였다. 이러한 청교도의 신앙관은 영국에 
서 보다 아메리카 식민지에서 더 엄격하게 강조되었다.에》이러한 신앙관올 가진 청교도 
들은 원래는 영국의 타락한 종교를 개혁하려는 종교적인 개혁 운동이었다. 그들은 엘리 
자베드 통치 기간에는 영국의 종교계를 개혁하는 것 갈았지만 일부 과격한 청교도(분리 
주의자)들의 주장온 영국 국교회의 탄압을 받게하였다. 이들 분리주의자들은 네덜란드 
로 망명하였다가 1620년 메이풀라우어호를 타고 아메리카 대륙으로 이주하였다. 그러나 
대단위의 청교도들이 이주한 것은 찰스 I 세 (1625*49) 치세 당시였다. 청교도의 아성온 
템즈강과 험버강 사이에 있는 영국의 중동부지방이었다. 유럽 대륙과 가까운 지정학적 
위치로 칼빈주의의 주요 중심지였던 네덜란드와 가까이에 위치해 있었다, 케임브리지 
대학온 이 지방의 지적 중심지였고 많온 사람들이 케임브리지에서 교육받온 교직자들 
의 영향하에 청교도가 되었다. 뉴잉글랜드에로 청교도 이민이 시작된 것은 바로 이곳으 
로부터였다. 뉴잉글랜드는 청교도의 새로운 중심지였다. 이곳 마샤추세츠 케임 브리지에 
미국 최초의 청교도 대학 하바드 대학이 세워졌다. 그 이름온 케임브리지 출신의 젊온 
청교도 목사 존 하바드의 이름을 땄다. 

이런 청교도둘의 이민과는 달리 영국내에서 청교도듈의 세력이 정권을 장악하고 
있을 때 그둘을 피하여 성공회 교회 교도돌은 버지니아，메릴랜드 그리고 캐롤라이나주 
로 이주를 하였다. 

영국을 떠나는 또 한 부류는 바로 퀘이커 교도둘이었다. 모든 관례적 신앙을 거 
절하고 각인의 내적 존재 내에 하나님으로부터 직접적인 조명이 있다고 가르친 조지 
폭스의 가르침에 따르는 무리둘이 바로 퀘이커 교도둘이었다. 처음에는 몇십명에 불과 
하였으나 1659년에는 3만 여명의 퀘이커 교도둘이 생겨났다 . 5 U 찰스 2세 (1660-85) 치하 
시에 이둘 퀘이커 교도둘온 모국에서 할 수 없었던 퀘이커적 생팔이념을 실천하기 위 

50) 『기독교 대백과사전 j 초판，“청교도，청교도주의” 항목. 서울: 기독교문사, 1984. 

51) 스위트 (1950》, p . 35. 
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하여 신세계로 이주하였다. 

청교도들이나 퀘이커들보다는 후대이나 미국 장로교의 시작을 주도한 스코를랜 
드-아일랜드계 이민도 미국 교회사에서 간과할 수 없는 세력들이다. 1750년까지 m 만이 
라는 많은 수가 아메리카 대륙에로 이민하였다. 

지금까지는 영국을 중심한 아메리카 이민 현황올 살펴보았다. 이제 네덜란드와 
프랑스， 그리고 독일의 이민 현황을 살펴본다. 

먼저 네덜란드를 살펴보면 네덜란드는 투쟁올 통하여 오랜 스페인의 통치로부터 
벗어났다. 스페인으로부터의 독립은 로마 가를릭으로부터의 독립이 기도 하였다. 그리하 
여 네덜란드에는 프로테스탄트가 큰 영향을 끼쳤다. 그 중에서도 칼빈주의의 영향이 가 
장 강하였다. 그리하여 모든 네덜란드 교회는 교리와 훈련이 칼빈주의적이었다. 독립을 
성취한 네덜란드는 유럽의 위대한 통상국과 해상강국의 하나가 되었다. 그리하여 그둘 
은 여러 지역에 식민지를 건설하였고，이 식민지들은 네덜란드의 무역 중심지들이었다. 
그렇지만 네덜란드인들은 대량으로 식민지로 이주하지는 않았다. 그 이유는 고국의 인 
구가 장기적인 극심한 전쟁으로 인해서 줄고 있었기 때문이었다. 그러나 아메리카 대륙 
에 정착한 네덜란드인둘은 불구의 투혼을 발휘하였고 그들이 설립한 교회둘도 그 수에 
비해서 월씬 더 큰 영향력을 미국 식민지 사회에 끼쳤다. 

독일의 미주 이민 역사를 보면 1750년 경에 최소 10만 명의 독일인이 아메리카 
의 영국 식민지에 살고 있었다. 주로 펜실베이니아를 중심으로 살았다. 독일의 이민의 
직접적인 원인은 바로 30년전쟁 (1618-1648) 이었다. 그리고 3차례(1674, 1680, 1688) 에 걸 
친 프랑스의 루이 14세의 침략과 약탈이었다. 이를 통해 50만 이상의 독일 팔라티네트 
인들올 납치해 갔다. 정치적 경제적인 어려운 상황에 가중된 것은 종교적인 박해였다. 
독일 내에서 가톨릭，루터교 그리고 프로테스탄트 교도둘은 제국내에서 평등한 권리를 
가졌으나 독일의 퀘이커와 매노나이트 등의 소교파둘온 그들의 종교적인 권리를 인정 


- 76 — 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



받지 못하였다. 이러한 종교적 박해，편협한 통치자들의 전제，그리고 모든 것을 황폐케 
한 전쟁, 그리고 경제적 불경기가 독일 이민을 아매리카로 향하게 하였다. 

끝으로 프랑스인들의 아메리카 대륙에로의 이주는 역시 종교적인 이유로 시작되 
었다. 유명한 낭트 칙령의 철폐 (1685) 로 인해서 프랑스로부터 쫓겨난 종교적 망명자들， 
즉 프랑스의 프로테스탄트 교도들인 위그노둘이 네덜란드와 스위스 그리고 영국 및 아 
메리카로 향하였다. 투이 14세가 프랑스의 청교도들인 이들 위그노 교도들을 내쫓는 것 
이 목적이 아니라 개종시키려는 것이었다. 그래서 이민이 금지되었다. 그리하여 그들은 
자신들의 모든 것을 버리고 유럽의 여러국가들과 아메리카로 향하였다. 아메리카로 향 
한 그들의 수는 많지 않았지만 아메리카 식민지에서 많은 영향을 끼쳤다. 물론 이 이전 
에 프랑스는 아메리카 대륙에 식민지를 건설하였다. 맨 처음에는 프랑스의 청교도들이 
플로리다와 브라질 둥지에다 식민지를 설립하였지만 성공을 거두지 못했다, 그러다가 
투이 13세 치하시 유능한 대신 리슈루의 역할로 센트 로렌스 계곡에 식민지를 세웠는 
데 이 식민지들온 정통 로마 가톨릭이 지배하였다. 

우리는 상술한 내용을 통해서 아메리카 대륙에 처음 발을 딛는 사람들이 주로 
신앙의 자유를 찾아서 이주한 사람둘임을 알 수 있다. 그리고 그둘의 대부분이 유럽의 
청교도둘임도 또한 알 수 있다. 52 ) 이러한 관점에서 볼 때 아메리카 원주민둘에게 전해 
진 복음온 청교도의 배경을 가진 사람들에 이루어졌음을 짐작할 수 있다. 청교도들의 
선교관에 담긴 복음이 네이티브 어메리칸들에게 전해졌던 것이다. 물론 복음올 전한 또 
다른 한 부류가 있었다 그둘온 바로 가를릭의 예수회 소속의 선교사둘이었다. 그들온 
콜럼부스의 신대륙 발견에 바로 이어 식민지 개척에 나선 스페인 가톨릭 선교사들이었 
다. 당시 전세계의 로마 가를릭 국가인 스페인이 그 식민제국을 신세계에 설립하였다. 


52) 물론 아메리카에 이주한 모든 사람들이 청교도인은 아니었다. 주요 성도둘이 청교도였고 또 
한 목사들은 분명 청교도들이었지만 1640년경의 마사추세츠주의 2만여명의 이민자들 가운데 겨 
우 1/5정도가 기독교인이었다. 
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그리고 스페인 정복자들과 손올 잡고 스페인의 가톨릭 선교사들이 함께 갔던 것이다. 
그래서 수만명의 신 스페인과 페루의 원주민들이 최소한 가톨릭교에 개종을 하였던 것 
이다. 그 결과 오늘날 남 아메리카 대륙의 대부분의 국가들이 가를릭 국가들이 되었다. 

아메리카 대륙에 복음올 전한 사역자둘을 대별하면 영국의 이민자들이 중심이 
된 프로테스탄트 청교도와 그리고 스페인과 포루투갈 중심의 가톨릭 예수회와 프란체 
스코회의 선교사들이었다. 이들 선교 주체 세력들을 염두에 둘 때 네이티브 어메리칸들 
에게 최초의 복음이 어떤 방식으로 전해질 것인가를 우리는 어느 정도 짐작할 수 있다. 

그 짐작을 구체화시키기 위해서 여기서 청교도 선교 신학을 살펴보아야 할 것이 
다. 왜냐하면 네이티브 아메리카인둘에게 대한 복옴 전과의 주도 세력이 바로 이들 청 
교도들이기 때문이다. 청교도 선교 신학의 기초를 놓은 인물온 존 엘리오트 (1604-1690) 
와 그와 동시대의 인물들인 리챠드 십브스와 리챠드 백스터였다. 엘리오트는 전생애를 
매사추세츠에 있는 네이티브 어메리칸들올 위해서 바친 청교도 개척 선교사였다. 이둘 
의 선교 신학을 보면 첫째，하나님은 선교의 주권을 행사하시는 주님으로 모든 것을 주 
관하신다는 것과 둘째, 하나님온 인간의 속죄를 이루시기 위하여 여러 방법을 사용하신 
다는 것과 셋째，인간은 복음올 받아들이거나 또는 배척할 수 있으나 그 결과에 책임을 
져야 한다는 것이다내. 

이러한 이해에서 청교도둘의 강한 선교 의식온 넘치게 되었다. 청교도둘온 마치 
하나님이 이스라엘 민족을 가꾸지 않온 가나안에 보내어 스스로 가나안을 세우도록 한 
것같이 자기둘을 그 황량한 광야에서 하나님의 정원을 만들기 위하여 심고 가꾸라고 
보내었다는 확신하였다. 아메리카로 저들을 보내는 것온 하나님의 뜻으로 이해하였다. 

청교도둘에게 있어서 선교의 궁국적 목표는 천년왕국，즉 하나님의 나라였다. 청 
교도둘에게 이 목표는 유대인들과 이방인들의 개종을 의미하였고, 동시에 또한 로마의 
몰락과 복옴이 원천적으로 모든 민족들의 바른 행위를 위한 지침이 되는 시대의 새벽 
53)D. 보쉬 (1980). 『세계를 향한 중거 j ，전재옥(역) (서울:두란노, 1993), p. 171. 
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올 의미하였다. 그들의 비젼온 하나님의 나라가 온 지구에 미치는 것이었다. 

아메리카 대륙에 청교도들이 도착한 것은 온 세계에 대한 그리스도의 궁극적 통 
치를 위한 막강한 움직임이라고 생각되었다. 구약에서 전쟁으로 멸절하게 하는 구절들 
을 근거하여 청교도들 중에 어떤 이둘은 아메리카 원주민들올 없애는 것으로 하나님의 
나라가 오리라고 믿었다. 심지어 어떤 경우에는 인디언둘의 큰 무리에게 전염병을 보내 
어 그둘의 자리에 자기들의 조상들이 둘어갈 수 있게 한 하나님께 감사한다고까지 할 
정도였다. 엘리오트와 그외 다른 사람듈이 선교를 시작하자 이러한 청교도둘온 그들의 
생각올 바꾸고 크게 후원하였다. 인디언둘을 열종시키고 새로운 하나님의 나라를 건설 
해야 한다는 청교도들의 생각은私 》 그둘을 개종시킨다는 개념으로 바뀌었던 것이다.均 
여기서 개종의 의미는 네이티브 어메리칸들을 문명화시킨다는 의미였다. 왜냐하면 청교 
도둘온 네이티브 어메리칸돌올 개종되어야 할 야만인으로 보는 철저한 우월 의식울 가 
지고 있었기 때문이다. 

그러나 우리는 네이티브 어메리칸 선교 역사에 있어서 이러한 청교도의 선교의 
우월적 시각보다 더 크게 네이티브 어메리칸 선교에 큰 영향을 끼친 중요한 한가지 사 
실올 기억해야 할 것이다. 그 사실이란 교회가 세속의 권한에 지배를 받게되었다는 것 
이다. 1624년 식민지의 모든 문제를 결정하였던 버지니아 회사가 문을 닫았다. 그리고 
식민지 지배는 직접 왕의 손으로 넘어갔다. 이러한 결정의 이유는 그 회사가* 기독교 종 
교를 선전하고 무역올 중진하고 제국올 확대시키는데 적절하지 못하게 처리한 때문이 
었다. 이러한 결정으로 교회는 전제 군주 치하에서 크게 수난을 당하고 목회자의 임명 
은 지방 귀족에게 지배되는 교구회에 의해 결정되었다. 그 결과 지금까지 버지니아의 
목사들온 일반적으로 인격자였고，또 참 종교의 중진에 성실히 헌신하는 사람둘이었옴 
에 비하여 식민지 지배가 왕의 손으로 넘어간 이후에는 식민지 목사들의 성품과 자질， 

54) 이러한 청교도들의 생각은 그들이 살아야 할 땅문제와도 직접적인 관련이 있었다. 
Nash (1974)， p . 期. 

55) 앞 글, p . 174 
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그리고 생활이 점차 악화되었다. 결국 식민지에서는 선교가 우선이 아닌 국가 이익이 
우선이 되었고 그 결과 선교사들은 국가 정책의 실천에 앞장서는 역할을 해야만 했다. 
결국 선교는 더 구체적으로 말하면 선교사의 노력은 네이티브 어메리칸의 문화 파멸에 
중요한 선도자 역할을 한 것이다,約 1622년의 제임스 타운의 사건과 더불어 인디언들에 
대한 식민지에서의 향후 선교 정책은 이런 식으로 결정되었고，그 정책은 오늘날까지도 
묵시적으로 네이티브 어메리 칸들에게 계속되고 있다고 네이티브 어메리칸들은 주장한 
다.끼 

C . 식민지 시대의 선교 역사 

네이티브 어메리칸들은 유럽과의 접촉을 시작하면서 급속한 종교적인 변화룰 겪 
기 시작하였다. 당시 네이티브 어메리칸둘과 접촉올 한 유럽 국가들온 앞에서 살핀 것 
처럼 스페인과 영국，그리고 프랑스였다. 이들 유럽 국가둘온 북 아메리카의 동북부와 
서남부 및 캘리포니아 지역에 국한하여 큰 영향올 끼쳤다. 경제적，정치적，군사적 식민 
지 확장주의의 일부로서 선교사들은 전력을 다해서 기독교의 우월성을 강조하였다. 여 
기서 우리는 상기한 각 나라들의 식민지 확장 과정과 더불어 선교사들의 활동 및 복음 
에 대한 네이티브 어메리칸들의 반응을 지역별로 나누어 살펴본다. 지역별로 나누는 것 
은 각 나라둘이 북아메리카 대륙올 분할하여 식민지화하고 있었기 때문이다. 

1. 서남부 지역 및 캘리포니아와 스페인 선교 

16세기에 접어둘면서 유럽 국가둘은 아메리카 대륙올 탐험하고 본격적으로 그 
땅올 식민지화하기 시작하였다. 특별히 당시 해양을 지배하고 있었던 스페인이 가장 적 
극적으로 아메리카 대륙의 식민지화에 힘올 기울였다. 아메리카 동남 지역에서 시작한 
스페인온 플로리다를 거쳐 조지아，테네시 그리고 텍사스 북쪽과 오클라호마까지 넓혀 


56) George E. Tinker (1993). Missionary Conquest (Mineapolis ： Fortress Press), p. 40. 

57) 앞 글， p. 122. 
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갔다. 다른 한쪽에서는 Coronado 의 선도하에 1540년 서남지역올 탐험하기 시작하였다, 
그랜드 캐년을 거쳐 멀리 캔사스 북쪽까지 진출하여 그 땅을 스페인의 영토로 주장하 
였다. 근본적인 종교 갈등은 스페인이 점령한 이 서남 지역에서 나타났다. 당시 스페인 
온 뉴멕시코와 아리조나 지 역올 근거로 살고 있었던 Pueblo 부족에 대한 통제권올 강하 
게 주장하였다. 스페인과 접촉하기 이전의 푸에볼로 부족들온 그들대로의 문화 생활을 
누리면서 인간의 세계와 정령들과의 세계 사이에 조화로운 관계를 잘 유지하며 살아가 
고 있었다. 70여개의 부락에 훌어져 4만 정도의 푸에블로 부족이 농경을 주업으로 삼고 
살았다. 부락마다 다른 혈족이었지만 모든 푸에볼로 부족온 일체감과 협동 정신을 발휘 
하며 조화있는 부락 생활을 해나갔다. 개개인의 중요성은 집단 활동에 기여하는 부분에 
서만 의미가 있었다. 그들의 세계관온 창조 신화에 나타나는데 모든 존재들은 자신들이 
살고 있는 그 땅의 지하에서 살다가 이 땅위로 을라왔다고 믿었다. 처음의 땅은 너무도 
말랑말랑하여서 걸어다닐 수가 없었는데 신들이 그 땅올 마르게 하였고 또 신들은 해 
와 달과 같온 빛을 주었다. 그리고 사냥하고，농사짓는 법，춤추는 법，새 땅에서 살아 
가는 법을 가르쳐 주었다고 그들온 믿었다. 이들이 살고 있는 땅에 1598년 초 Juan de 
Onate 가 인솔하는 4백여명의 군대가 10명의 프란체스코 수사들을 대동하고 나타났다. 
도착한지 두달 후에 그둘은 푸에볼로 부족의 땅 가운데에다 임시 거처들을 건설하였다. 
그들은 정복자들로서 행세하며 발견의 권리를 주장하였고，기독교 신앙올 갖고 스페인 
봉신이 되면 큰 이득이 있올 것이라고 말하였다. Onate 는 마올 추장둘올 소집하고 자신 
의 두가지 소임을 설명하였다. 첫째는 푸에볼로 부족이 스페인 왕 필림 2세에게 충성하 
면 스페인온 그들을 모든 적으로부터 보호해주겠다는 것이었다. 그 다음으로 Onate 는 
정치적인 문제보다 더 중요한 푸에볼로 부족의 영혼 문제에 대해서 제시하였다. 그는 
푸에볼로 지도자들에게 그둘이 세례를 받지 않고，기독교 신앙올 받아들이지 않으면 즉 
각적으로 육체적인 형벌올 받올 뿐만 아니라 후일 영원한 고통 가운데 있게 될 것이라 
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고 경고하였다, 이러한 새로운 사고들에 접한 푸에블로 지도자들은 기술적인 우월성으 
로 인한 위협에 늘려 스페인 왕에 대한 충성과 새로운 신을 섬기겠다는 의사를 표하였 
다. 그들은 이로써 새로운 상황을 용인하였고 새로운 발전올 기대하였다. 푸에볼로 인 
디언들온 이런 제안에 대한 거부가 현실적인 불이익뿐만 아니라 앞날에도 어려움이 있 
을 것으로 예측하고 그 최종 제안을 받아들였을 것이다. 그러나 그들온 스페인인둘이 
네이티브 어메리칸들의 삶의 방식을 신앙을 포함한 모든 면에서 그둘의 문명 모델로 
변형시키려는 수단이 감추어져 있음을 알지 못했다. 시간이 지나면서 선교사들은 푸에 
블로 부족들의 나쁜 종교적 성향올 제거하고 그둘올 기독교로 개종시키고자 하였다. 그 
러므로 그들은 토착 언어를 배울 생각도 하지 않았고 전례를 토착 언어로 번역하지도 
않았다. 그리고 푸에블로 부족의 의식둘은 모두 나쁜 것이라는 확신을 갖고 선교사둘온 
많온 의식적인 제구들올 압수하였다. 거룩한 가면도 불태우고 춤의복이나 기도 지광이 
둥도 보이는대로 모두 불태웠다. 그리고 사람들이 모이는 장소에서는 춤도 추지 못하게 
하였다. 그러면서 선교사들온 이곳 저곳에다 마구 선교 센타둘올 설치했기 때문에 푸에 
볼로 부족둘온 가톨릭에 대해서 어떤 호감도 가질 수가 없었다. 게다가 새로운 종교는 
그둘에게 비를 주고 곡식을 풍성케 해주는 능력있는 조상들에 대해 보담하고자 하는 
그둘의 종교적 욕구를 전혀 인정하지 않았다. 그러므로 푸에블로 부족은 자신들의 종교 
의식올 고집하게 되었다. 전통적인 종교 의식을 비밀리에 드렸다. 푸에블로 부족이 전 
통적으로 유지해온 부족간의 독립은 스페인으로 이 부족을 쉽게 정복케하였다. 그러나 
끊임없는 정치적，종교적 박해는 오히려 푸에볼로 부족으로 연함하게 하였다. 1639년에 
는 군인들과 사제들이 피살되는 사건 0 ᅵ 일어났다. 그리고 프란체스코 선교사들올 추방 
하려는 계획을 세웠다. 그러나 그 계획은 발각되고 가담자들은 처형되었다. 이런 종교 
적인 박해에 대한 반발은 1667-72 년 사이 뉴멕시코에 있었던 대한재로 극에 달하였다. 
곡식 수확올 할 수 없게된 네이티브 어메리칸둘은 삼위일체 하나님이 농사를 축복해주 
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신다고 가르친 스페인인들의 신앙에 회의를 갖게하였다. 그리고 많온 부족들은 프란체 
스코 사제들이 그들이 당하고 있는 재앙의 원인이라는 생각을 하였다. 그 뿐만 아니라 
심한 전염병으로 인해서 많은 부족이 죽었고，나바호족과 처로키족이 침입했을 때 스페 
인 군대는 이를 막아주지도 않았다. 이런 이유둘로 산 후안 푸에볼로 부족의 메디슨 맨 
인 Pope 의 지도하에 그리고 많은 종교 지도자들의 적극적인 협조하에 푸에블로 부족은 
스페인올 리오 그란데 인디언 푸에볼로 지역으로부터 축출하였다. 푸에볼로 부족은 정 
치적으로 독립하였다. 그러나 1696년 스페인에 의해 재정복되고 말았다. 이런 과정에서 
기독교는 푸에볼로 부족듈의 종교적인 감성 깊은 곳으로 결코 침투하지 못하게 되었다. 
즉 기독교는 푸에볼로 부족들의 생활을 유지하고 있는 세계관과 에토스를 결코 변화시 
키지 못했다. 58 》 

1700년 이후 스페인은 점차로 관용적인 정책을 펼쳤다. 그리하여 푸에블로 부족 
은 중요한 가르침올 배웠다. 그들은 공식적으로，특별히 푸에블로 축제시에 가톨릭 의 
식올 실시하였고，스페인인들처럼 가톨릭 수호성인의 이름올 따서 아이들의 이름을 지 
었다. 그러나 그러는 동안 전통적인 종교 관습온 지하로 숨어둘었다. 그리하여 거의 보 
이지 않는 상태로 오늘까지 유지되고 있다. 

2 . 동북부 지역과 프랑스 선교 

프랑스가 Saint Lawrence 계곡을 탐사한 것온 1534년의 일이었으나 거의 1세기 
동안 어 떤 활동도 하지 않다가 1608년 Samuel de Champlain 이 그 계곡에 프랑스 기업올 
세우고 교역을 목적으로 만난 네이티브 어메리칸둘올 대상으로 선교 팔동을 시작한 것 
이 프랑스가 네이티브 어메리칸둘에게 행한 선교 활동의 시발점 0 ᅵ었다. 최초의 선교사 
들은 Recollet 로 알려진 프란체스코회 개혁파의 선교사둘이었다. 그둘 가운데 4명이 
1615년에 휴론 부족과 접촉을 하였지만 구체적인 선교활동이 이루어지지는 않았다. 그 

58)R W. Bowden (1981). American Indians and Christian Missions (Chicago: The University 
of Chicago Press), p. 57. 
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러다 1623-24 년에 몇 프란체스코 선교사들이 휴론 부족을 다시 방문하였다. 전처름 그 
들은 인디언 마을에 함께 살기를 바라는 인디언들의 호의를 거절함으로 그들의 선교 
활동은 미미하였다. 프란체스코회의 선교 정책은 유럽의 식민지화에 의존하고 있었기 
때문에 그리고 교역 회사들이 영구적인 정착올 원하지 않았기 때문에 네이티브 어메 
리칸들에대한 그둘의 선교의 성공올 위해서는 또 다른 채널이나 접근이 필요하였다, 

1625년에 프란체스코회의 선교사들올 대신하여 예수회로부터 선교 자원자들이 
휴론 부족에게 왔다. 이들 가운데 가장 영향력이 있었던 선교사는 Jean de Brebcuf 였는 
데 그는 3년 동안 휴론 부족과 일하면서 죽어가는 어린아이 단 한명에게만 세례를 주 
었다. 그러나 그는 휴론 부족의 말올 배웠다. 그 점이 휴론 부족들의 호감올 샀다, 그러 
나 불행하게도 케벡올 왕래하던 선교사들이 가져온 유럽의 전염병으로 인해 수많온 인 
디언들이 죽자 그둘은 상주하던 선교사들을 비난하였다. 예수회의 선교는 시작 단계부 
터 큰 어려움에 봉착하였다. 모든 문화의 사람들온 자신들이 잘알고 익숙한 것올 가지 
고 새로운 것，잘 알지못하는 것을 해석한다. 대부분의 휴론 부족들은 예수회 선교사들 
을 능력있는 샤먼으로 인식하였다. 전염병이 발발하여 급속도로 퍼져나가자 휴론 부족 
들은 그 모든 원인을 검은 옷올 입온 낯선 사람둘(선교사)에게로 돌렸다. 예수회 선교 
사들이 건강한 휴론 부족들이 신앙의 확신도 없이 세례를 원했을 때 세례주기를 거부 
하다가 죽어가는 사람둘에게 세례를 주는 모습올 네이티브 어메리칸둘온 보고 기독교 
의 성례전이 인디언의 생존올 위협한다고 생각하였다. 그들은 예수회 선교사들올 두려 
워하였다. 그러나 그들온 교역올 위해 몬트리울과 퀘벡과의 좋은 관계를 유지하기 위해 
서 그둘 선교사둘을 여전히 용납할 수밖에 없었다. 예수회 선교사들의 적극적인 헌신은 
휴론 부족의 마음이 열리게 하였다. 그리고 예수회 선교사들의 네이티브 어메리칸의 종 
교에 대한 호의적인 태도도 휴론 부족의 마음을 열게한 또 한가지의 이유였다. 예수회 
선교사둘은 휴론 부족의 영성과 기독교간의 상호일치점을 인정하였다. 즉 그들온 모두 
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초자연적 존재가 자신들의 삶에 직접 영향올 끼친다는 사실을 인식하였다. 가톨릭의 천 
사의 개념도，악령에 대한 개념도 휴론 부족둘은 이해할 수 있었다. 그 밖에도 많은 부 
분들에 있어서 휴론 부족과 가를릭온 서로 공감하였다. 마침내 그들온 죽음 너머에 있 

는 실존을 절대적인 것으로 신봉하였다. 그러나 그들 사이에는 극복할 수 없는 차이점 

들이 있었다. 이 차이점 가운데 가장 중요한 것은 오직 한 분 하나님만이 우주를 지배 
한다는 기독교의 주장이었다, 휴론 부족을 포함한 모든 네이티브 어메리칸들온 동물들 
도 돌도 그리고 하늘도 살아있는 사람둘이라고 믿었다, 예수회 선교사돌은 휴론 부족의 
다신(多神) 믿음을 늘 비난하였다. 그리고 인디언의 언어로는 기독교 진리를 표현할 수 
없다고 불평하였다. 그밖에 이혼에 대해서 가를릭온 불가를 말하지만 모계 체계였던 휴 
론 부족에게 이혼이 가정의 안정에 위협이 되지 않았다. 그리고 휴론 부족온 인간의 죄 

성과 구원의 필요성에 대해서도 인정할 수 없었고，죽음 이후의 생명에 대한 문제도 가 

를릭과는 전혀 다른 견해를 가지고 있었다. 휴론 부족들온 이 세상에서의 삶과 상관없 
이 모든 사후의 삶온 행복한 것이라고 믿었다. 이러한 많온 차이점둘에도 불구하고 에 
수회 선교사들온 영벌의 고통올 벗어날 수 있는 유일한 소망은 가톨릭의 기독교를 통 
해 주어지는 은혜의 수단을 받아들여야 하는 것이라고 주장하였다. 59 ) 

예수회 선교사둘은 비록 이턴 중요한 차이점올 인식했지만 휴론 부족에 대한 선 
교 활동올 중단하지 않았다. 그둘은 이미 예수회가 아메리카 대륙에 이미 발을 딛기 전 
에 이러한 문화적 상황하에서의 선교 방법에 대한 철학적 기반올 발전시키고 있었기 
때문이었다. 일찍이 예수회 선교사 마테오 리치의 중국 선교에서 이러한 선교 태도를 
찾올 수 있다. 60 ) 문화의 상호작용속에 내재한 이러한 차이점둘을 인식한 예수회 선교사 
들온 자신들의 종교적 주장을 상황에 적합하게 해석함으로 갈등의 폭을 줄이고자 노력 
하였다. 

59) 앞 글 , pp. 湖 - 效 . 

60) 마테오 리치는 중국 학자의 옷을 입고 포교 대상들을 화나게 하지 않는 기독교 교리만을 말 
하였으며 또한 전통적인 중국의 조상 숭배에 대해서도 반대하지 않았다 , 앞 글 , p. 84. 
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그렇다면 이런 예수회의 선교사들에 대해 휴론 부족들의 반응은 어떠하였는가? 
휴론 개종자들은 자신둘의 문화 성향 속에 모든 변화를 적극적으로 수용하지는 않았다. 
완전히 다른 사고와 행동을 조건부로 받아들이기 보다 그들은 기독교의 요소들을 선별 
적으로 차용하여 그 과정에서 완전히 붕괴되지 않도록 하면서 전통적인 인디언의 생활 
방식을 고취시켜 나갔다. 이런 점에서 많온 다른 네이티브 어매리칸둘과 비교할 때 휴 
론 부족들온 넷 세계의 신앙올 새 세계의 표현으로 나타내는 개종을 허용하는 강한 문 
화적 변화를 줄기었다. 1648년 중기까지는 휴론 부족은 기독교의 성공적인 선교 사례로 
서의 모습을 유지하고 있었다. 그러나 그해 7월, 이로쿼이 동맹 부족들은 휴론 부족올 
침공하였다. 이로쿼이 부족이 휴론 부족둘을 멸절시키고자 침공한 이유는 휴론 부족이 
적대 세력으로서 너무 강한 세력을 구축해 가고 있었고 또한 이로쿼이 부족동맹의 확 
장에 필요한 영토룰 바로 휴론 부족이 소유하고 있었기 때문이었다. 이 전쟁에서 
Brebeuf 를 위시한 예수회 선교사들은 휴론의 용사들과 죽음을 함께 하였다. 이로뭐 이 
동맹 부족이 승리함으로 예수회가 아메리카 대륙에서 꿈꾸었던 자유로운 기독교 국가 
의 이상온 휴론 부족의 분산처럼 깨어지고 말았다. 예수회의 휴론 부족에 대한 선교 방 
식은 복음 수용자와 그들의 문화를 중시한 이상적인 선교 방법이었다. 

3. 동북부 지역과 영국 선교 

북 아메리카 동북부의 Woodlands 지역에는 여러 네이티브 어메리칸 부족이 살면 
서 거대한 문화권을 형성하고 있었다. 그들은 언어와 관습이 달랐지만 사회정치 제도와 
종교적인 의식에 있어서는 공통된 가치관을 함께 나누고 있었다. 그둘 가운데 두 대표 
적인 부족 0 ᅵ 알곤킨어를 사용하는 Massachuset 부족과 Wampanoag 부족이었다. 이들의 
생활근거지는 오늘날의 뉴 잉글랜드지역의 동남부였다. 바로 이 지역의 풀리머드를 중 
심으로 영국온 작온 청교도 식민지를 건설하기 시작하였다. 그러므로 이 두 부족온 영 
국의 이민들과 가장 오랜 기간 동안 접촉한 부족들이었다. 이 부족들은 주로 농경올 중 


- 86 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



심으로 살아가던 부족이었다. 그리고 그들은 sachem 이라고 불린 추장들의 지도하에 큰 
사회 단위를 형성하고 있었다. 사회적 가치는 자발적인 협동의식이 그 중심을 이루고 
있었다. 전쟁까지도 자발적이었다. 특별히 공격을 하는 전쟁에 있어서는 전혀 어떤 강 
제성도 없었다. 다른 네이티브 어메리칸들처럼 이들 역시도 땅에 대해서 그들올 양육시 
켜주는 환경의 일부라고 생각하였다. 즉 땅은 전 우주가 공유한 창조 질서의 일부이었 
다. 그러므로 땅은 개인의 소유가 될 수 없었고，그렇기 때문에 그들온 땅을 사고 팔 
수가 없었다. 영국인들이 처음 도착했을 때 두 부족은 그둘에게 집을 짓고 경작을 할 
수 있는 지역올 선택하게 하였다. 그러나 청교도들이 그 땅을 소유하고자 했올 때 그들 
온 그런 사고 방식올 이해할 수가 없었다. 그들에게 땅은 신성한 우주의 일부이고 후손 
올 위해 물려주어야 할 것이었다. 마사추세츠 부족의 풍속온 예의 범절이 갖추어진 일 
상의 팔동이 나타내는 의식(儀式)화된 행동에 기반올 두고 있었다. 이런 종교적 의식의 
지도자는 주로 powwow 라고 불린 샤먼이었다. 이들 샤먼은 꿈을 해석하고 미래를 예언 
하기도 하였다. 그들에게는 개인주의가 발달하였는데 그들의 종교가 신과 인간의 만남 
온 각 사람에게 다른 형태로 나타나기 때문에 이런 점에서 개인주의를 존중하였다. 거 
룩한 존재를 만나는 과정은 환상을 통해서였다. 환상을 통해서 거룩한 존재들은 때로는 
동물로 때로는 다른 변형된 존재나 현상으로 인간들에게 나타난다고 믿었다. 유능한 사 
냥꾼들온 종종 죽온 동물들을 위한 간단한 의식을 드렸다. 그 의식을 통해서 사냥꾼온 
그 동물들에게 생명올 취한 것올 사과하고 그 동물의 영혼이 정령의 세계로 돌아가는 
길이 안전하도록 빌었다. 마사추세츠 부족과 왕파노악 부족의 환경 의식(意識)온 모든 
현상一 동물，식물，산 그리고 강 一이 초자연적 성품을 가졌다는 인식에서 나왔다. 인 
간둘 사이에 마옴에서 우러난 진정한 관계가 정중함과 상호 차이에 대한 인식에서 시 
작되는 것처럼 다른 형태의 생명들에 대해서 적절한 존경심올 보이는 것온 우주 만물 
의 모든 생명체의 삶에서 절대적으로 필요한 것으로 그둘은 믿었다. 많온 네이티브 어 


- 87 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



메리칸들의 종교는 이러한 태도를 나타내는 의식둘로 구성되어 있었다 . 


상술한 세계관 및 가치관올 가진 마사추세츠 부족 및 왕파노악 부족과 영국의 
청교도들과의 만남은 어떠한 갈등올 빚어내었는가 ? 

1600 년대 초 영국의 많은 개혁자들은 이민만이 고향땅에서의 종교적 타락을 피 
할 수 있는 유일한 길이라고 결정하였다.비 플리머드 식민지에 상륙한 (1620) 분리주의 
자 필그림들과 마사추세츠만 식민지에 정착한 (1630) 비분리주의자 청교도들은 경건한 
삶의 공동체를 건설하기 위해서 신대륙 아메리카로 향하였다 . 그들의 또 한가지 이민 
의 목적은 네이티브 어메리칸들로 기독교 신앙을 깨닫고 믿게 하는 것이었다.때 청교도 
들온 마을올 세우고 서쪽으로 영토를 확장해나가는 가장 중요한 목적은 선교활동에 있 
음올 선언하였다 . 하지만 그런 목적올 위한 노력은 십년이상이 지나도록 행동으로 나타 
나지 않았다 . 처음에는 애타적으로 복음의 메시지를 전하는 노력들이 충만하였었다 . 그 
러나 청교도 정치가들과 성직자들은 가장 뛰어난 기독교 문화를 실현할 수 있는 정부 
를 세우는데 많온 시간을 투자하였다 . 그리고 시간이 지나면서 자신들의 의를 성취하고 
새로운 식민지를 세우는데 우선 순위를 두었고 이미 그 땅에 살고 있었던 사람들의 개 
종온 그들의 관심밖이었다 . 이처럼 초기 뉴 잉글랜드 지역에서 청교도들은 인디언들의 
영혼올 구제하는 일에 말만 앞세웠지 실제로 행동은 스페인이나 프랑스에 비해 필씬 
빈약하였다 . 그 이유가 어디에 있었을까 ? 어메리카 대륙에 이민한 모든 유럽인들온 그 
들이 가진 기술화된 도구들로 인해서 네이티브 어메리칸들에 대한 우월 의식을 가지고 
있었다 . 이들 가운데 가장 교만한 나라가 바로 영국으로 그들온 네이티브 어메리칸의 
문화를 보큰하는 일에 거의 관심올 갖지 않았다 . 만일 영국인들이 네이티브 어메리칸들 
에게 자신들의 우월한 문화의 가치，관습 및 물질올 채택하도록 설득하기는 했다고 할 
지라도 네이티브 어메리칸들의 영혼을 구원하는 일에 그들은 거의 관심올 갖지 않았었 

61) 앞 글， p . 111. 

62) 앞 글， p. L12. 
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다. 우월 의식을 가졌던 이들 영국인들이 바로 청교도들이었다. 신앙과 행동의 문제에 
대해서 타협할 수 없어서 영국올 떠났던 그둘이 자신들이 관할하는 지역에서 다른 문 
화와 관습올 용납하려고 하지 않았다. 청교도들온 종교적으로，문화적으로 그들이 불경 
하다고 생각하는 모든 형태의 행동에 대해서 공격적이었다. 그들온 그들과 같온 신앙을 
가진 사람들을 위한 국가를 건설하려는 결심을 하였다. 청교도들의 바로 이러한 배경이 
네이티브 어메리칸들올 평둥하게 받아들이지 못한 이유이다. 그러나 이러한 배경이 청 
교도의 성직자들까지도 네이티브 어메리칸둘을 개종시켜 백인 문화의 기준에 맞게 변 
화시키려했는지에 대한 이유는 될 수 없다. 칼빈주의 자체가 그둘의 종교적 배타주의나 
문화적 우월의 태도의 근원이라고 말하는 것온 정확한 판단이 아닐 수 있다. 청교도들 
온 하나님의 불가해한 의지의 독단적인 의지와 구속의 은혜를 좌지우지하는 하나님의 
자유를 말그대로 믿었다. 그들온 구원이란 하나님의 예정에 달린 것이므로 하나님의 예 
정된 뜻을 바꾸려는 인간의 그 어떤 시도도 효력이 없음을 확고히 하였다. 영국의 성직 
자들은 이런 영적인 엘리트 의식을 가지고 인간을 국가별, 사회경제 계급별，인종별로 
나누었다. 그리고 영국 성직자들의 신분온 특별한 것이었다. 즉 청교도 식민지의 목사 
는 말온 교회를 섬길 때만이 그 성직을 유지할 수 있었다. 그러므로 식민지에서는 목사 
의 수와 교회의 수가 갈았다. 목사의 신분온 자신의 교구를 위해서 일할 때만이었다. 
그러므로 목사가 인디언올 위해서 일을 한다는 것온 백인둘 교회의 목사로서 자신의 
직무를 태만히 하는 것이었다. 이러한 이유들 때문에 17세기의 영국의 선교는 같온 시 
기의 스페인의 프란체스코회，프랑스의 예수회의 선교에 비해 미약하기 그지없었다. 따 
라서 청교도의 선교활동은 신세계를 식민지화하는 과정에서 주요한 동기는 아니었던 
것같다. 

그러나 1631년 ᅳ인디언의 사도”로 일컬어지는 John Eliot 이 보스론에 도착하면서 
네이티브 어메리칸둘에 대한 선교가 구체적으로 진척되기 시작하였다. 인디언들과의 첫 
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접촉올 시도하는 과정에서 엘리오트와 그의 동료 선교사들은 공동의 종교적 근거를 거 
의 인식하지 못했다. 하지만 그들은 뉴 잉글랜드 지역의 네이티브 어메리칸들에게는 
이미 영적인 힘을 인식하는 종교적 감성이 있는 것을 암았다. 네이티브 어메리칸들은 
여호와 하나님을 인식할 수 있는 신앙을 자신들의 종교생활속에 갖고 있었다. 그리고 
네이티브 어메리칸들은 초자연적 힘이 일상의 모든 경험올 지배한다는 생각도 확고히 
가지고 있었다. 청교도들은 이런 공통점을 발견했지만 한편으로 두 종교의 성향에는 대 
조되는 점들도 있음도 깨달았다. 청교도들은 철저한 유일신론자들이었다. 한 분 하나님 
이외에 다른 존재를 믿는 것온 우상숭배로 정죄하였다. 하지만 인디언들의 영성온 청교 
도의 엄격한 유일신론과는 예리하게 대립되었다. 그리고 청교도의 신앙온 철저히 성서 
적인 근거를 가지고 있었지만 네 0 1티브 어메리칸의 종교는 다소 유연한 이데올로기적 
내응을 기반으로 하고 있었다. 청교도둘은 인간의 전적 타락올 강조하며 자연 성품 그 
대로의 인간은 하나님의 의의 요구에 따라 살 수 없다고 주장하였다. 그러나 인디언돌 
은 모든 인간은 우주를 조절하고 있는 신적 존재들과 조화 가운데 서로 영향을 끼칠 
수 있다고 생각하였다. 네이티브 어메리칸둘과 청교도둘간에는 이러한 상이점둘과 유사 
점들이 있었다. 그러나 실제 선교 현장에서 청교도들온 공통점에 대해서는 강조하지 않 
고 유사점만을 강조하면서 기독교와의 접촉 이전의 모든 종교 활동은 귀신 숭배라고 
정죄시하였다. 그런데 놀람게도 이런 위협적인 선교 방법이 수년 동안 소수의 결실율 
거두었다. 그리고 유럽과의 교역이 중대되면서 개종도 중가하였다. 인간의 내면에 깊이 
뿌리를 내리고 있는 종교성은 쉽게 변하지 않는다는 원리는 잠복된 채 일부 인디언들 
온 청교도적인 설교에 호의적으로 반응하였다. 그리하여 그둘온 44 기도하는 인디 언”으로 
알려진 분명한 실체로 나타났다. 이둘 기도하는 인디언둘은 성경을 그들의 행동 규범으 
로 삼기 시작하였다. 이는 영적 성장올 위한 청교도의 가장 중요한 수단이었다. 이러한 
과정올 통하여 청교도들은 인디언둘에게 완전한 행동의 변화를 요구하였다. 청교도들온 
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인디언 관습올 모두 버리고 기독교의 윤리 규범에 따라 살 것올 강요하였다. 완전한 개 
종을 하기 전에 먼저 문화화되어야 한다고 강요하였다. 청교도 선교의 이런 문화적 자 
극을 이해하는 열쇠는 신학적인 이해이다. 청교도둘온 하나님의 중생케하시는 용서로 
이루어진 내적 기적의 유형적인 표시로 경건한 삶이 뒤따라야 한다고 주장하였다. 그러 
면서 이런 경건한 삶이란 영국인처럼 사는 것이라고 가르쳤다. 이렇게 해서 청교도들은 
네이티브 어메리칸의 문화 파괴를 주도하였다. 기도하는 인디언둘은 영국인들과 같은 
집을 짓고 살고，농사를 지어 잉여 농산물을 팔며 사는 삶을 시작하였다. 그리고 머리 
를 짜르 고， 피부 보호를 위해 발랐던 곰기름을 씻어내고 유럽인둘의 옷을 입었다. 아마 
도 그들에게 가장 충격적인 것은 사유 재산이라고 하여 울타리를 치는 일이었을 것이 
다.的》 

네이티브 어메리칸 개종자들이 청교도의 이상에 따라 적절한 행동을 취하기 시 
작했올 때 그러한 행동으로 인해 사회적인 가치 변화가 동반되었다. 네이티브 어메리칸 
둘은 개인의 정체성과 개인의 삶의 행로에 모체가 되었던 부족의 여러 제도들에 대한 
태도를 바꾸었다. 그리고 땅에 대한 정신적인 애착심도 바뀌었다. 특별히 새로운 신앙 
올 받아들인 기도하는 인디언들은 혈연이나 부족보다 같은 신앙 경험올 나누는 기독교 
인 정착촌의 동료 신앙인들과 더 깊이 결속하였다. 교회는 사회 구성 구조에 이렇게 변 
화를 주었다. 기도하는 인디언둘온 이전에 가졌던 지역 의식올 대체하는 새로운 지역 
의식을 갖게 되었다. 

인디언 개종자들에게 이러한 변화의 또 다른 원인온 청교도들의 열심이었다. 청 
교도둘은 기독교라는 거대한 지도위에 자신들의 모습을 남기기위해 투쟁까지도 불사하 
는 종교집단이었다. 그들은 엄격한 규범을 가지고 그들의 세상을 통제할 결심을 하였 
다. 그들의 이런 결심에는 전지전능하신 하나님께 대한 믿음이 뒷받침하고 있었다. 청 

63 ) 이러한 유럽인들의 행동이 Rifkin 이 그의 책 Biosphere Politics 에서 말하는 Enclosure 의식에 
서 나온 것이다 . 
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교도 선교사들의 이런 영성앞에 치약한 구조의 네이티브 어메리칸들의 제도와 문화는 
붕괴될 수밖에 없었다. 그 결과 뉴잉글랜드의 네이티브 어매리칸들은 붉은 청교도가 되 
었다. 마사추세츠 모든 부족이 기독교를 영접한 것은 아니었지만 뉴 잉글랜드에서 Eliot 
의 선교는 대단히 성공적이었다. 그러나 네이티브 어메리칸들에 대한 선교의 중단은 교 
회의 통제 영역 밖에서 일어났다. 1675년 King Philip 전쟁이 일어났다. 이 전쟁의 원인 
은 영토를 확장하려는 백인들의 확장주의와 전통 문화와 종교를 지키려는 네이티브 어 
메리칸들의 보존의식의 충돌이었다. 1676년 8월 필립이 죽음으로 이 전쟁온 끝났지만 
네이티브 어메리칸둘에 대한 청교도들의 선교활동온 회복이 불가능할 정도로 큰 손상 
을 입었다. 이 전쟁으로 5백여명 이상의 기도하는 인디언들온 극심한 고통과 혼란을 체 
험하며 기독교를 거부하였고씨，백인들 역시 많은 물질적 인적 피해와 함께 인디언둘에 
대해서 극도의 반감을 갖게 되었다. 따라서 뉴 잉글랜드에 있어서 청교도들의 네이티브 
어메리칸 선교는 영원히 그 힘올 상실하고 말았다. 

4. 18세기의 선교 

1700년대에 들어서면서 인디언 선교는 잘 알려진 팔동이 되었다. 18세기 동안 
여러 새 교단들이 인디언 선교 팔동을 시작하였다. 그리고 전통 교회둘도 그들의 교회 
정책을 수정하였다. 그리하여 뉴 잉글랜드 서쪽 지역과 중부의 식민지둘에서 새로운 노 
력들이 기울여졌다. 여러 신학적 입장의 복음주의 프로그램들이 새로운 선교 상황이 요 
구하는 방법에 따라 실시되었다. 그러나 전체적으로 볼 때는 이러한 노력둘도 그 이전 
의 선교 활동에서 크게 벗어나지 않았다. 새로운 네이티브 어메리칸 부족들이 유럽의 
지배하에 들어갔고 이미 영향올 받은 부족둘의 문화의 기반은 급속도로 붕괴되어 갔다. 
그리고 이 시기의 또 하나의 중요한 특징온 유럽의 국가들이 경쟁적으로 식민지 확장 
올 위해서 국력을 쏟았고 이 과정에서 인디언 선교는 간과할 수 없는 중요한 활동이었 

64)G. E. Tinker (1993), p. 41. 
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다. 


먼저 뉴 잉글랜드 지역의 그 이후의 선교 활동 상황을 보자. 킹 필립 전쟁 이후 
네이티브 어메리칸들은 이제 소수민으로 전락되었고 마사추세츠에서 인디언 문화에 대 
한 백인들의 경멸은 점점 그 도를 더해갔다. 식민지 개척자들은 이제는 더 이상 인디언 
들올 두려워하지 않았다. 수적으로도 이제는 열세에 몰린 네이티브 어메리칸들은 더 이 
상 식민지 개척자들에게 모든 면에서 장애물이 되지 못하였다. 인디언 영혼의 구원에 
관심이 있는 사람들도 영국인들의 신앙과 관습을 받아들이는 사람들에게만 종교적 유 
익이 있게 될 것이라는 점을 분명히 하였다. 이제는 자신감에 넘치는 이들 삼•세대 청교 
도인들온 그들의 종교와 문화는 하나님의 섭리에 따라 아메리카 대륙올 지배해야 할 
소임을 받았다고 공공연히 선언하였다. 만일 인디언들이 살아 남으려고 한다면，그리고 
그들의 영혼을 구원받으려고 한다면 그들온 영국인의 규범에 스스로 적응해야 한다고 
주장하였다. 엘리옷이 시작했던 선교 방향온 이런 분위기에서 이제 더 이상 그 힘을 발 
휘하지 못했다. 1799년에는 완전히 선교 방향이 달라지고 말았다. 

이 당시에 John Sergeantrk 는 마사추세츠 서쪽에 알곤킨어를 사용하는 Housatonic 
부족에게 선교를 시작하였다. 그는 예일 대학 출신으로 알곤킨어를 배워 기도서나 성경 
공무 자료 둥올 번역하였다. 그러나 그의 주요 관심을 인디언들로 백인 문화의 중요한 
부분들올 받아들이게 하는 것이었다. 그는 수년 동안 인디언둘에게 영어를 제일 언어로 
받아들이도록 설득하였다. 이러한 노력의 결과 그는 자신의 생애가 끝날 무렵에는 129 
명의 세례 신자를 얻었다. 그러나 그는 1749년 젊은 나이로 요절하고 말았다. 
Housatonic 부족둘은 자신들의 부족을 위해 일한 최초의 선교사를 잃고 나서도 전통 신 
앙올 버리지 않았다. 1751년 조나단 에드워즈가 새 성직자로 그들에게 왔다. 그러나 그 
는 통역자를 통해서 스록브리지 교회에서 설교를 하였고 또 인디언들을 위해서가 아닌 
백인둘을 위한 논문을 쓰는데 대부분의 시간올 할애하였다. 1754년 프랑스와 인디언 전 
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쟁온 Houstonic 부족의 근거지인 스톡 브리지를 강타하였다. 이 전쟁에서 영국 원정군에 
참여하여 싸운 많온 인디언 기독교 청년둘이 죽었다. 그리고 그 정착지는 프랑스군이 
캐나다로부터 진격해오는 길목에 있었기 때문에 늘 공격을 받았던 탓에 폐허가 되다시 
피 하였고 후일에 이 부족온 다른 알곤킨족들과 병합하여 서쪽으로 그 근거지를 옮겨 
갔다. 

1784년에 이르러서는 뉴 잉글랜드에 남아 있던 대부분의 인디언들은 그들의 근 
거지를 지켜나갈 수 없었다. 땅을 소유하려는 백인들의 압력으로 인해서 자신들의 부족 
올 지킬 수 있는 유일한 길은 서쪽으로 이주하는 것이었다. 서쪽으로 이주한 이들 인디 
언 부족들에게 기독교를 중거한 인물온 모히간 부족 출신의 삼손 오컴 (Samson Occom ) 
이었다. 오컴온 Housatonic 부족이 뉴욕으로 이주하여 세운 뉴 스록브리지에서 그들올 
위한 선교활동올 하였다. 

오컴 이외에도 중부 식민지에서 일한 선교사로는 사무엘 커크랜드 (Samuel 
Kirkland ) 가 있다. 그는 그의 성년 시절의 대부분을 브라더타운 가까이에 있었던 오나이 
다 부족들과 함께 지냈다. 오나이다 부족들과 지내기 전인 1765년에 프린스톤에서 학위 
를 받고 처음에는 이로쿼이 동맹의 한 부족인 세네카 부족에게 가서 일년 동안 선교 
사역을 하였다. 그 후에 오나이다 부족들을 위하여 헌신하였다. 커크랜드는 둥교직으로 
인디언들에게 영향을 끼치기를 원했다. 사회 경제적인 변화를 원치 않았을 뿐만 아니라 
인디언들 자신이 그런 변화를 요구하기 전에는 그 어떤 문화적인 규범도 강요하지 않 
았다. 그는 강요가 아닌 권면으로 오나이다 부족들로 집회소를 짓고，제재소와 제분소 
그리고 대장간을 세우게 하였다. 그는 다양한 농사를 위해 농기구와 씨앗을 구해왔다. 
그리고 점차로 현대화되어가는 마을울 위해서 힘든 일을 할 황소를 구해오기도 하였다. 
그는 인디언 청년들에게 백인들의 물질 문화에 대처하는 법을 가르쳤고 그러면서 백인 
들의 생활 규범이，비록 가치면에서 기독교 신앙과 꼭같다고는 할 수 없을 지라도，받 
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아들일 만한 가치가 있는 것이라고 인디언들에게 설득하였다. 이런 측면에서는 커클랜 
드도 역시 다른 18세기의 선교사들과 유사하다. 그러나 조심스럽고, 인내하고, 유연한 
선교 방법은 대부분의 다른 선교사들에 비해 훨씬 더 효과있는 것이었다. 

미국 독립 전쟁이 발발하자 커크랜드는 선교활동올 더 이상 계속할 수 없었다. 
그러나 완전히 포기한 것온 아니었다. 그는 식민지군의 종군 목사로 사역하였다, 그리 
고 식민지 의회는 그를 여러 인디언 부족들과 협상하는 임무를 맡겼다. 이러한 일로 인 
해서 그는 오나이다 부족의 선교사로서의 역할을 중단하였던 것이다. 미국 독립 전쟁과 
그 여과는 이로쿼이 동맹 부족둘에게 엄청난 피해를 야기시켰다. 이 동맹의 많은 병사 
들이 영국을 지원하여 캐나다로 떠나갔다. 뉴욕에 남았던 이로쿼이 동맹 부족들온 영국 
편을 든 그들의 부족 때문에 모든 이로쿼이 부족들을 처벌해야 한다는 승자가 된 미국 
인들을 대해야 했다. 그들 역시도 우호적인 인디언들까지도 새로운 국가의 확장에 방해 
가 된다는 이유로 이주하기를 원하는 서쪽으로 향하는 미국 시민들로 인해서 시달림을 
받아야 했다. 이러한 사건들은 커크랜드의 인디언 이웃들을 좌절시켰다. 그들의 최근 
불행에 비추어 많은 부족들이 살길을 찾기위해 기독교로 개종한 것온 크게 놀라운 일 
은 아니다. 백인들의 종교와 문화를 받아들이는 것이 지혜로운 대안인 것처럼 보였던 
시점에서 네이티브 어메리칸 문화가 기울어 질때는 종종 개종 0 ] 배가하였다. 65 ) 바로 오 
나이다 부족의 독립 전쟁 이후의 상황이 그랬다. 커크랜드는 1787년에 오나이다 부족사 
이에 큰 부흥의 물결이 일어났음을 보고하였다. 대부분의 오나이다 부족들은 성공회나 
가를릭 선교사를 라르고 싶어 하였다. 그들온 부모들에게 중생의 요구없이도 자녀들에 
게 세례를 주었기 때문이었다. 커크랜드는 철저한 칼빈주의자였다. 그러므로 많은 네이 
티브 어메리칸들은 정통 신앙과 정직한 행위를 요구하는 그의 엄격한 가르침올 좋아하 
지 않았다. 그러나 1786년에는 이러한 저항이 상당히 감소되어 있었다. 

독립전쟁온 또 다른 면에서 변화를 가져왔다. 1788년 커크랜드는 옛날 자신의 
65 )Bowden (1981), p . 148. 


- 95 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



순회 구역내의 인디언 땅 5천 에이커를 받았다. 그는 인디언과 백인 사이의 관계가 전 
쟁으로 인해서 내리막길로 치닫고 있는 것올 의식하고 그의 인디언 친구들이 독자적인 
신분올 잃어갈 때 그 땅을 받기로 수락하였다. 이러한 사실은 그의 복음전파의 열정이 
식었다거나 개종에 대한 그의 소망이 꺽였다는 것올 의미하지 않는다. 오히려 그는 새 
로운 상황에 대처할 새로운 계획을 시도하고 있었다. 커클랜드는 자신이 개종시킨 인디 
언들의 환경을 자신의 개인 소유지를 통해 보호하려는 희망을 가지고 있었다. 그는 또 
한 재정적으로 부유하게 되었다. 그는 계속 설교하였고 계속 남아있는 인디언들올 위해 
봉사하였다. 그러나 그는 말년에 개인 통나무 집을 짓고 이전에 오나이다 부족의 땅에 
다 크게 농사를 지었다. 이타적인 이 선교사는 매주일이면 세차례의 예배를 드렸고 매 
일 저녁 방문객올 맞아 여러 가지 문제를 놓고 토론올 하였다. 그는 방문객둘에게 자신 
들의 농지를 갈고 씨를 뿌려 생활하는데 도움이 되게 팔용하라고 충고하였다. 그리고 
목사가 교구를 돌보듯이 그는 항상 병자를 심방하고 어려움에 처한 사람들을 위로하였 
다. 

오나이다 부족에게 변화를 가져오게한 또 한가지는 바로 오나이다 아카데미였 
다. 커클랜드는 학교가 옛날 선교 팔동을 할 수 없었던 방법으로 인디언 청년들에게 영 
향을 줄 수 있기를 바랬다. 1793년 그의 아카데미는 강의를 할 수 있는 허가를 받았다. 
이 강의를 통해 학식있는 이로쿼이 부족둘로 백인들의 사상과 규범에 맞서 싸울수 있 
는 힘을 기르게 하였다. 교육을 시킬 여유가 있는 백인 정착민들도 그둘의 자녀들울 보 
내 이로쿼이 청년둘과 함께 교육을 받게 하였다. 커클랜드는 이 학교를 후원하기 위해 
3백 에이커의 땅올 헌납하고 재정적으로 튼튼한 받침을 해주었다. 이 학교는 1812년에 
해밀턴 칼리지가 되었다. 이러한 후원온 인디언 학생들뿐만 아니라 백인 학생둘을 위해 
서도 이 선교사가 베푼 마지막 중요한 공헌이었다. 그는 마지막 여생을 오나이다 부족 
둘과 함께 행복하게 지냈다. 
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18 세기는 백인둘이 그둘의 제국의 확장올 위해 네이티브 어메리칸들올 철저히 
이용한 시기였다. 그렇게 하는 과정에서 그들온 늘 네이티브 어메리칸들올 동맹국으로 
대우하였다. 프랑스와 영국 그리고 식민지 아메리카 협상자들은 자신들은 네이티브 어 
메리칸 부족들올 소중히 여긴다는 것올 그리고 네이티브 어메리칸둘의 힘과 영향력은 
미래 계획에 없어서는 안되는 중요한 것이라고 묵시하였다. 인디언둘이 큰 장기판에서 
졸 역할을 하는 과정에서는 그래도 그들온 조금은 존경을 받았다. 그러나 쓸모없는 졸 
이 되자 그들은 그 조금의 혜택도 잃어버리고 아메리카 개적자들의 나아가는 앞길에 
단지 장애물이 되었다. 영국과 프랑스가 일단 중서부 지역에서 철수를 하자 아메리카 
연방 정부 관리둘은 이제 인디언들온 그들의 영토 확장에 맞설 수 있는 존재가 못된다 
는 확신을 가지고 그들을 대하였다. 19세기가 시작되면서 인디언둘을 취급하는 중요한 
요소로 국내 정책이 외교를 대신하였다. 이러한 상황온 차후의 기독교 선교에서 이론과 
실천 두 가지 면에서 모두 크게 영향을 끼쳤다. 

D . 아매리카 시대의 선교 역>나 

미국의 독립 전쟁올 통해 식민지 아메리카가 승리함으로 이제 영국도 프랑스도 
그리고 스페인도 더 이상 식민지 아메리카의 주권에 대해서 간섭하지 못하게 되었다. 
신생국 아메리카는 이제 마음껏 그 이상을 펼쳐 나간다. 이러한 상황에서 2세기 동안 
아메리카에서 인디언 선교는 어떻게 이루어졌는가? 19세기와 20세기로 나누어 살펴본 
다. 

1. 19세기의 네이티브 어매리칸 선교 

중서부 지역의 인디언들에게 영국이 무력으로 도움을 줄 수 있는 가능성온 겐트 
조약 (Treaty of Ghent ) 으로 차단되어 버린다. 그 이후 인디언들은 5대호에서 멕시코 만 
사이의 땅에 대해 주권올 주장하는 단 하나의 공화국 정부와만 대면올 하였다. 그러나 
아메리카 정치가들온 이미 1812년의 전쟁 이전에 새로운 네이티브 어메리칸 정책을 시 
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작하였다. 인디언들올 고유한 문화와 땅을 소유한 독립된 국가로서 인정하는 것이 아니 
라 아메리카 국가 정책 입안자들은 네이티브 어메리칸들을 국가 확장을 가로막는 방해 
물로 간주하였다. 즉 독립된 부족과 문화는 동질의 국가주의와는 상반되는 것이었다. 
이러한 철저한 제국주의적인 태도가 19세기 인디언과 백인간의 모든 상호작용올 지배 
하였다. 선교사들온 문화적 규범들 가운데 한가지 기준 一 성직자와 정치가가 함께 공 
유한 기준 一온 영적 진보와 국가 안정을 촉진시키는 것이라는 가정하에 전보다 더 열 
심히 일하였다. 선교사들온 기독교가 아메리카 공화국의 덕목의 기초가 되어야 한다는 
것올 당연히 여기고 헌법이 종교 국교제 폐지를 규정한 후에는 더 강한 어조로 그런 
확신올 나타내었다.【9세기 선교사들은 아메리카 문화에서 없어서는 안될 중요한 부분 
으로서 세례와 함께 문명화된 관습들올 받아들이도록 네이티브 어메리칸들을 설득하기 
를 원하는 신생 국가의 시민둘이었다. 네이티브 어메리칸둘을 아메리카 사회로 동화시 
키고 싶어했던 백인 정책 입안자들온 네이티브 어메리칸들을 문명화되고 생산적인 시 
민으로 만들 수 있는 가장 좋온 수단온 농사라고 생각하였다. 그러나 또 한 부류들온 
네이티브 어메리칸들은 결코 백인 문화에 동화할 수 없다면서 유일한 해결책은 그들올 
격리시키는 것이라고 주장하였다. 백인들의 삶의 기준에 이를 능력이 네이티브 어메리 
칸들에게는 없음으로 가능한 많은 네이티브 어메리칸들올 격리시키는 것이 최선의 정 
책이라는 것이었다. 아메리카 정부는 독립 후에 이 두가지 정책을 놓고 망설이고 있었 
다. 1819년 의회는 네이티브 어메리칸 문명화 기금으로 연간 I 만불을 책정하였다. 이 
기금으로 인디언들에 농사와 문자를 가르치고자 하였다- 그러나 정부는 이런 정책올 실 
시할 조직이 없었기 때문에 교회로 하여금 선교사를 보내 그 일을 하게 하였다. 선교사 
로 하여금 두가지 일, 즉 네이티브 어메리칸들을 기독교화하고 그리고 그들에게 시민에 
게 필요한 관습을 가르치는 일을 하게 하였다. 0 1 러한 맥락에서는 학교가 19세기 선교 
의 가장 중요한 초점이었다. 프로테스탄트 교회들은 독립 직후에 선교회들을 조직하여 
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서쪽 지역에다 열정적으로 복음을 중거하기 시작하였다. 침례교의 맥코이 (Issac McCoy ) 
가 당시에 활동한 대표적인 인물이었다. 감리교는 중서부 지역의 각 주둘에서 활동하는 
개척 선교사들을 후원하였다. 이 시기의 감•리교의 대표적인 선교사로는 John Stewart 였 
으며 그 뒤를 이온 James B . Finley 는 오하이오 연회에서 공식적인 선교사로 임명되어 
활동하였다. 

이 시기에 네이티브 어매리칸 선교에 가장 많은 노력을 기울인 단체로는 1810년 
에 창설된 미국 해외선교사 협회 (American Board of Commissioners for Foreign Missions 
: ABCFM ) 였다. 이 협회는 해외 선교뿐만 아니라 미국내의 모든 지역의 선교를 지원하 
였다. 1820년 이전에는 이 선교회의 기금의 반 이상을 미국의 네이티브 어메리칸들올 
위한 선교에 사용하였다. 이 선교사 협회가 과송하는 선교사들의 가장 중요한 임무는 
네이티브 어메리칸들올 가르쳐 문명화된 기독교인의 행동올 할 수 있는 사회적 도덕적 
성품을 기르는 것이었다. 이런 과정에서 그둘온 자신들의 우월성을 주장하며 네이티브 
어메리칸의 문화를 근절시키고자 하였다. 

ABCFM 온 많온 네이티브 어메리칸 부족들에게 영향을 끼치기 시작하였다. 그러 
나 처로키 ( Cherokee ) 부족들온 새로운 종교와 그 행동 양식에 대해서 다른 그 어떤 부족 
보다 진보된 반응올 보였다. 그들온 주변의 다론 부족들과는 달리 이로쿼이어를 사용하 
였다. 그들온 오늘날의 조지아주 북부와 테네시주 동부 그리고 노스 캐롤라이나 서쪽올 
근거로 하여 백인들이 도착하기 수세기 전부터 살고 있었다. 음식물이 풍부한 북 아메 
리카 동남부 지역올 근거한 이둘 처로키 부족은 오래 전부터 옥수수와 콩 그리고 호박 
을 재배해서 먹었다. 모계 중심의 씨족 단위가 처로키 부족의 가장 중요한 사회 단위였 
다. 대부분의 다른 네이티브 어메리칸 부족들처럼 적절한 의식을 롱하여 초자연적 존재 
들올 존경함으로 주변 자연 환경과 공생의 관계를 이루어 나갔다. 처로키 부족들온，많 
온 인디언돌의 세계관에 공통적으로 나타나고 있듯이, 이 세계가 거대한 대양위에 떠있 
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는 섬이라고 생각하였다, 그 바다 밑에서 진흙올 가져다가 사람이 살 수 있는 땅올 만 
둘었올 때 처로키 부족의 조상은 그 섬의 중앙에서 살기 시작하였다고 그들은 믿는다. 

18세기의 어느 무렵 처로키 부족온 스스로 백인들의 문명올 받아들이기로 결정 
하였다. 1817년 부족의 추장들온 자신들의 정체를 미국 헌법올 본따 공화국으로 재조직 
하기로 결정하였다. 그들온 자신들의 고향땅올 지키기 위해서 미국의 이주 정책에 선수 
를 치는 신중한 태도를 취하였다. 만일 네이티브 어메리칸들이 이웃해서 살아가고 있는 
어메리칸둘의 장점둘을 내실화해서 살아간다면 자신들을 쫓아낼 이유가 없을 것이라고 
그들온 판단하였다. 즉 그들은 미국 의회는 백인 시민둘의 가치와 규범올 함께 나누고 
살아가는 네이티브 어메리칸들올 쫓아내지 못할 것이라고 판단하였다. 미국 문화를 받 
아들이는데 교육이 중요한 역할을 하였고 또한 선교사들도 절대적으로 필요한 사람들 
이었다. ABCFM 에서 과송한 장로교 선교사들과 회중교회 선교사들은 처로키 부족의 문 
화 변용 과정에서 중대한 역할을 하였고，감리교도 1825년에 학교를 설립하면서 빠르게 
처로키들에게 영향올 미쳤다. 그리하여 1828년경에는 처로키 부족은 가장 성공적인 문 
화 변용올 이룬 부족이 되었다. 66 ) 그러므로 처로키 부족둘의 아메리카 시대의 생존은 
안전한 것처럼 보였다. 그런데 그 환상을 산산히 깨어버리는 두가지 사건이 발생하였 
다. 1829년 Andrew Jackson 이 대통령이 되고，그리고 백인듈이 조지아 북부에서 금을 
발견한 사건이었다. 잭슨 대통령온 네이티브 어메리칸들이 미시시피강 서쪽으로 이주해 
서 살아야 한다는 것을 주장하는 백인이었다. 처로키 부족의 지도자인 John Loss 를 중 
심으로 처로키 부족듈온 사력올 다한 협상을 벌였으나 일부 배반자들온 1835년 뉴 에 
코타에서 처로키부족 이주 협정에 서명하고 말았다. 이렇게 해서 “Trail of Tears ” (눈물 
의 길)이라고 불리는 처로키 부족의 이주가 시작되었다. 1838-39 년에 이루어진 인간 고 
통의 이 비극적 이야기는 바로 백인의 탐욕과 잔인성으로 인한 것이었다. 처로키 부족 
의 이주는 처로키 부족에게는 물론이고 서쪽에 이미 정착해서 살고 있는 네이티브 어 
66) 앞 글, p . 175. 
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메리칸 부족들에게도 말할 수 없는 혼란과 상처였다. 대평원에 살고 있던 기존 네이티 
브 어매리칸 부족둘은 피난민을 환영하지 않았다. 결국 수많은 혼란과 갈둥이 새로운 
땅 오클라호마에 넘치게 되었다. 1859년 후 이주한 이둘 동남부 우드랜드 부족들은 문 
명화된 다섯 부족 (Five Civilized Tribes) 으로 알려지게 되었다. 처음에는 이주의 충격으 
로 인해서 불화도 많았고 갈등도 많았으나 그러나 그들은 분열되지 않았다. 그리고 그 
들온 그들의 이주에 대해서 선교사들을 비난하지 않았다. 기독교를 백인 문화의 악성 
종양으로 여겨 거부한 것이 아니라 그들은 계속 믿음을 지켰다. 1838년 이후 처로키 부 
족온 기독교의 메시지 속에 담긴 가치를 계속 입중하며 살아가고 있다. 

또 하나 우리가 살펴 보아야 할 부족온【9세기 대평원의 문화를 축약해서 보여 
주는 부족인 Dakotas 부족이다. 이들 부족에 대해서 Ojibwa 부족온 Nadouessioux 라고 
불렀는데 그 의미는 44 뱀” 또는 “적”이라는 의미로 호전적인 다코타 부족올 빗대어서 일 
컫는 용어이다. 유럽인들은 이 부족올 편리하게 줄여서 Sioux 라고 불렀다. 하지만 그들 
자신온 항상 자신들올 Dakotas (또 다른 방언으로는 Lakotas 와 Nakotas 이다)라고 부론다. 
그들 자신의 말로 그 의미는 “친구” 또는 “동료”이다. 유럽인들이 아메리카 대륙에 오 
기 전에 그들온 슈페리오 호수와 남북 다코타 사이의 대부분의 땅올 점령하고 살았다. 
이들이 사는 지역온 농경에 적합한 땅이 아니었다. 그들의 주요 산물은 작은 사냥감들 
과 야생 식물，특별히 쌀이었다. 보다 서쪽에 살고 있었던 부족들온 거의 사냥에 의존 
하였는데 그 사냥감이란 인간의 대부분의 욕구를 채워주는 버팔로 (buffalo 또는 bison) 이 
었다. 버팔로의 고기는 식용하였고 가죽은 옷，신발，침낭 및 보관함으로 사용되었고， 
뿔과 뼈는 각종 도구와 무기를 만드는데 사용되었으며 힘줄온 실이나 화살줄 및 밧줄 
로 사용되었다. 다코타 부족들온 집올 지을 때도 버팔로 가죽으로 지었으며 배설물은 
연료로 사용하였다. 바로 겨울 몇 달 동안올 사는 tipi 를 버팔로 가죽으로 만들었다. 버 
팔로떼가 이주할 때 함께 옮겨다녀야 했던 서부 다코타 부족들은 사철 내내 이동용 티 
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피에서 살았다. 

많온 사냥 문화 부족들이 그런 것처럼 다코타 부족은 부계 사회였다. 개인의 용 
맹성과 독창성을 중시하는 부족이었다. 머리가죽을 취하느냐 않느냐는 대성공올 거둔 
뛰어난 성취에 대한 부수적인 일이었다. 이러한 가치 체계 때문에 다고타 부족은 모든 
네이티브 어메리칸들 가운데 가장 호전적인 부족으로 알려지고 있다. 개인에 대한 강조 
는 다코타 부족이 인간과 그의 우주의 영적인 측면들 모두를 훌로 직면하였다는 것올 
의미하였다. 대부분의 종교는 개인들이 특정한 목적올 위해 정령의 힘과 접촉하는 개인 
적인 의식으로 이루어져 있었다. 그러나 매우 중요한 의식에는 공동체 전체가 참여하였 
다，한 여름이 가까운 무렵이면 남자들온 난해한 Wiwanyang Wacipi(Sun Dance ) 를 자원 
하였다. 이것온 신성한 예배 의식으로 핵심 참여자들의 명예와 부족 전체의 안녕을 기 
리는 의식이었다. 이러한 의식속에는 인간을 축복해주는 모든 신둘중에 태양이 가장 중 
요하다는 그들의 종교 의식이 반영되어 있다. 

다코타 부족에 대한 선교 활동은 1830년 이후에야 시작된다. 프로테스탄트와 가 
톨릭이 거의 모든 다코타 부족과 접척하면서 복음의 가르침과 서구 문화를 소개하였다, 
1835년에 이르러 대부분의 부족들은 선교사들이 학교와 농사 및 기독교 도덕을 가지고 
그들의 문화를 개조하려 한다는 것을 알았다. 그럴 무렵 최초의 전염병이 도져 수많온 
다코타 부족들을 죽음으로 끌어갔고 백인둘의 영향에 집단적인 저항올 약화시켰다. 천 
연두가 1835년에서 1860년 사이에 네차례나 대평원올 휩쓸어 갔다. 1849년에는 콜레라 
가 엄청난 재난을 가져왔다. 이러한 무서운 질병둘로 인해서 대평원에는 문화적 혼란 
상태가 끝없이 계속되었다. 이러한 와중 가운데서도 가를릭과 프로테스탄트의 선교는 
계속되어 다코타 지역에 선교 센타들을 건립하였다. 그리고 선교사들이 그 지역에 상주 
하며 선교 활동을 하였다. 그들올 따라 백인 개척민둘도 그 지역으로 들어갔다. 이들 
개척자들을 보호하려는 연방정부의 정책온 선교회둘에게는 방해가 되기도 했으나 궁극 


- 102 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



적으로는 큰 도움이 되었다. 1851년에는 Santee 다코타 부족은 그들의 땅 대부분을 미 
국에 양도하고 미네소타 강변의 두 레저베이션안으로 들어갔다. 7년 후에는 그들은 그 
땅마져도 반 이상올 포기할 수밖에 없었다. 이 과정에서 선교사둘은 다른 지역의 선교 
센타들을 모두 포기하고 레저베이션 안에 새로운 선교 센티를 세워 그둘과 함께 하고 
자 하였다. 하지만 많은 다코타 부족들은 기독교에 적의를 품고 레저베이션을 떠나갔 
다. ABCFM 선교사들온 레저베이션 내에 있는 네이티브 어메리칸아이들에게 새로운 기 
숙사 학교를 통해 복음 이외의 일반 학교 교육을 가르쳤다. 하지만 레저베이션의 대부 
분의 네이티브 어메리칸들은 문화동화를 심히 거부하였다. 그러나 일부 선교사들은 성 
공올 거두기도 하였다. 

선교 현장에서 종종 일어나는 일로서 온건한 기독교 네이티브 어메리칸 공동체 
가 완전한 뿌리를 내리기도 전에 외부의 영향으로 인해서 그 공동체의 성장이 방해를 
받았다. 1862년 레저베이션 내에 있는 사람들에게 유일한 생존 수단이 식량부족 사태가 
일어나자 네이티브 어메리칸들온 반기를 들었다. 그 반란 운동온 급속히 퍼져 미네소타 
지역의 반이사으로 퍼져次다. 대부분의 기독교인들온 백인둘의 학살에 참여하기를 거부 
하였다. 일부 기독교인들온 위험에 처한 선교사들을 구출하는 영응적인 행동을 보이기 
도 하였다. 유혈 사태가 진압되자 백인 군대는 모든 다코타 부족들올 감금시켰다. 그러 
나 그 반란올 주도했던 다코타 부족둘은 이미 캐나다로 도주하였다. 감금된 다코타 부 
족들온 굶주림과 질병:라 불안의 겨울올 보내야 했다. 군법회의는 수백명의 남자들올 유 
죄관결하였다. 그러나 링컨 대통령은 대부분의 사형언도를 감형하였다. 미국 군대는 38 
명올 교수형에 처하고 다른 나머지는 보다 더 안전한 레저베이션으로 이송하였다. 

이러한 사태 중에 여러 종과의 선교사들온 감옥울 방문하여 많온 개종자를 얻었 
다. 어떤 감옥에서는 4백명 가운데 10명올 제외한 모든 사람둘올 기독교인으로 개종시 
켰다. ABCFM 의 선교사둘도 많은 개종자들올 얻었다. 상황올 두고 생각할 때 이러한 
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개종은 바람직한 것은 아니었어도 그 개종자들은 어려운 시련이 끝난 후에도 여전히 
믿음올 지키는 참 변화의 모습울 보였다. 

19세기가 끝나갈 무렵 많온 백인들온 네이티브 어메리칸 문제의 해결이 자신들 
의 손안에 있다는 것을 생각하였다. 군대는 적의를 가진 대부분의 네이티브 어메리칸들 
을 제압하였다. 그러므로 연방정부가 개혁을 추진하기만 한다면 완전한 문화변용의 길 
이 열릴 것처럼 보였다. 1875년의 Red River 전쟁은 남부 대평원의 네이티브 어메리칸 
들의 주요한 적대 행위을 종결시켰다, 대부분의 다코타 용사들은 Little Bighorn 의 마지 
막 숭리 (1876) 후에 그리고 추장 Joseph 의 Nez Perce 군대가 북쪽 지역의 대전투에서 항 
복 (1877) 후에 레저베이션에서 살 것을 동의하였다. 게다가 1820년 이후 버팔로 데가 현 
저히 줄어둘고 있었다. 반세기만에 버팔로 떼의 이런 멸절온 대평원 문화의 기초를 완 
전히 파괴하고 말았다. 새로이 건설된 대륙 횡단 철도는 수많온 백인들올 초원으로 실 
어 날랐다. 레저베이션온 네이티브 어메리칸들이 그들의 전통올 유지할 수 있는 유일한 
장소였다. 이로써 아메리카화는 모든 장애를 다 제거하고 성공한 것처럼 보였다. 그러 
나 문화동화의 가장 큰 장애는 외적인 변화에 쉽게 영향받지 않는 내적인 힘의 원천인 
네이티브 어메리칸 영성에 뿌리 내리고 있다는 것을 정부 입안자들온 알지 못했다. 
"Shawnee Prophet ” 라고 알려진 19세기 초의 Tensicwatawa 는 만일 네이티브 어메리칸들이 
그들 선조들의 덕행있는 삶의 길로 되돌아 온다면 생명의 주인께서 백인들이 도착하기 
이전에 누렸던 그 행복한 나날들올 회복시켜 줄 것이라고 약속하였다. 정부가 181 M 3 
년에 중서부 지역의 네이티브 어메리칸생존의 기초를 모두 파괴했올 때에도 회복의 옛 
꿈은 그대로 살아 있다. 이로쿼이 동맹 부족들 사이에는 Handsome Lake 의 “Longhouse 
Religion ” 신앙도 오늘날까지 여전히 살아 있다. 즉 만일 네이티브 어메리칸들이 조상들 
이 지켰던 도덕체계를 그대로 지키고 살아간다면 창조주께서 그들올 전통적인 가치체 
계속에서 살게 하실 것이고 또 그둘에게 모든 시련을 견딜 수 있는 힘을 강하게 해주 
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시라는 믿음이다. 또 다른 예언자 Wovoka 는 만일 인디언들이 전쟁올 멈추고 거짓말과 
절도행각을 중단하면 하나님께서 백인들이 오기전의 세상으로 회복시켜 주실 것올 약 
속했다고 예언하였다, 이런 예언과 함께 Wovoka 는 하늘에서 배운 춤을 시범으로 보여 
주었다. 이 춤이 하나님께서 그의 백성둘에게 보상하실 날을 단축시키게 하는 춤이라고 
말하였다. 이 춤이 바로 “Ghost Dance ” 이다. Wovoka 의 소망과 구원의 복음온 많은 네이 
티브 어메리칸 부족들 사이에 전해졌다. 그래서 많온 네이티브 어메리칸 레저베이션에 
서는 이 춤을 추며 백인들의 간섭이 없는 삶을 회복시켜즐 종말적인 힘을 갈망하였다. 
이들 가운데 일부 다코타 부족둘이 있었고 그들온 임박한 새로운 날을 기대하였다. 
1890년 12월 Wounded Knee Creek 에서 미국 군대가 다코타 부족의 사회종교적 활동올 
근절시키고자 했을 때 다코타 부족들온 저항하였다. 이 사건으로 2백여명의 남녀와 아 
이들이 무차별하게 학살되었다. 이 사건에 대한 양측의 주장이 상이하지만 네이티브 어 
메리칸들온 네이티브 어메리칸 영성의 회복을 위한 의식이었고 고대의 전통속에 자신 
들의 정체성을 회복하려는 바램의 장소였다고 말한다. 인디언의 영성이 보존되고 있다 
는 사실온 그들의 자의식의 저수지가 아직 마르지 않았다는 것을 말해주며 20세기에 
들어서 전통적인 의식들올 통해 더 힘있는 새로운 영성 표현이 인디언의 종교 의식(意 
識)의 생명력을 더 새롬게 나타내주리라는 것을 보여준다. 

2. 20세기의 네이티브 어매리칸 선교 

20세기의 네이티브 어메리칸 선교 팔동온 그 이전의 편협한 시각을 버리고 그 
영역올 확장해가고 있다. 20세기의 네이티브 어메리칸선교사들은 주로 동화주의자적인 
방법을 사용해 왔다. 그러나 일부 선교사들온 그 방법을 수정하고 있다. Nation Council 
of Churches 가 조사한 바에 따르면 프로테스탄트 선교사들은 22%가，그리고 가를릭 선 
교사들은 50%가 네이티브 어메리칸 지도자를 활용하고 있다. 67 > 옛 방식인 동화주의를 

67) 앞 글， p . 200, 
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지향하는 프로테스탄트 선교사둘은 35%이고，인디언둘이 백인들의 규범올 완전히 받아 
들이는 것올 선호하는 가톨릭 선교사들은 44%에 이론다. 그러나 51%의 프로테스탄트 
선교사둘온 중립적인 입장올 취하면서 네이티브 어메리칸둘의 문화에도 어느 정도 가 
치가 있음을 인정한다. 문화 유형을 혼합하는 절충을 지지하는 가를릭 선교사들은 31% 
이다. 이처럼 네이티브 어메리칸의 종교에 대한 태도는 이전 세기에 비해 훨씬 다양해 
졌다. 기독교 교단들온 네이티브 어메리칸 신앙과 의식올 어느 정도나 기독교와 “거의 
완전히 화해할 수 없는 것”으로 보는가?: 남침례교회(100%)，개혁교회(89%), 장로교회 
(70%)，미국 침례교(55%). 그러나 여러 교단듈은 네이티브 어메리칸돌의 종교 속에는 
기독교의 가르침을 보충할 수 있는 요소들이 있다고 생각한다: 에피스코팔 교회(81%), 
회중교회(75%)，가를릭(74%)，감리교(53%).삐 오늘날 많온 선교사둘이 자신들의 사역을 
주로 복음전도자로서가 아니라 목회적인 맥락에서 보고 있다. 오늘날 선교사들이 영혼 
구원올 자신의 가장 중요한 목적이라고 생각하는 사람온 많지 않다. 왜냐하면 교육 프 
로그램이나 의료 시술 그리고 사회 복지사업이 목회활동을 능가해가고 있기 때문이다. 
1958년의 연구에 따르면 일부 선교사들온 네이티브 어메리칸 문화와 네이티브 어메리 
칸 종교 가치에 대해서 덜 적대적으로 변해가고 있다고 한다. 그러나 전체적으로 여전 
히 이둘에 대한 종교적 관용올 비난한다. 복음주의적 공인둘온 새로운 네이티브 어메리 
칸의 의식들과 고대 네이티브 어메리칸 의식들의 부활 모두를 잘못된 것이라고 비난한 
다. 대부분의 백인들온 이러한 의식들이 건강올 해치고 인디언들올 나태하고 미신적이 
게 만든다고 생각한다. 그럼에도 불구하고 이러한 네이티브 어메리칸의 관습둘은 생존 
해왔고 부활하는 네이티브 어메리칸 영성의 대들보로 성장하였다. 

1933년 루즈벨트 대통령온 John Collier 를 네이티브 어메리칸 문제 국장으로 임명 
하였다. 콜럼부스 이전의 네이티브 어메리칸 공동체를 이상으로 생각하는 콜리어는 인 
디언들의 삶의 본은 지나치게 기술에만 의존하고 있는 뿌리없는 백인들올 도울 수 있 
68) 앞 글， p . 201. 
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다고 믿었다. 그는 질병과 극도의 빈곤이라는 두 가지 악의 사슬에 매여있는 인디언들 
에게 상반되는 가치를 강요하지 말고 물질적인 유익을 제공함으로 그들의 삶올 개선시 
켜려는 희망올 가지고 있었다. 만일 정부가 현대의 교육과 과학적 지식을 독자적인 인 
디언들의 손에 맡기면 과거에 그들에게 자랑스로운 정체성올 주었던 협동적인 제도와 
의식 그리고 전통적 가치를 버리지 않고서도 새로운 삶의 길올 찾올 수 있올 것이라고 
그는 믿었다. 이러한 믿음올 가진 그로 인해 백인둘의 인디언에 대한 인식온 많이 바뀌 
었고 그들의 법적 지위도 많이 향상되었다. 이 점온 정치 사회적인 관점에서 다루어야 
할 문제들이다. 

최근까지도 많온 백인둘과 일부 인디언들온 여전히 옛날의 문화동화주의적 목표 
를 지지한다. 그러나 21세기를 코앞에 두고 있는 오늘에는 대부분의 인디언들과 일부 
백인둘은 협력적인 다양성에 근거한 문화 복수주의를 선호한다. 그리고 오늘 지구의 죽 
음을 가시적으로 보고 있는 오늘 우리의 세계에서 네이티브 어메리칸과 그들의 영성은 
지구를 살릴 수 있는 새로운 영적 각성올 일깨우는데 그 어느 민족보다 큰 역할올 할 
것으로 기대된다. 

지난 5백여년에 걸쳐 네이티브 어메리칸들에게 이루어진 기독교의 선교는 수많 
온 인디언들에게 자신들의 문화와 생존의 가치 및 체계를 거부하게 만들었고 그 결과 
는 자기 부인과 자기 중오를 가르쳤다. 이런 자기 상실과 혼란온 특별히 네이티브 어메 
리칸 크리스챤들에게 더 심하게 나타난다. 69 ) 그러나 20세기 들어와서 네이티브 어메리 
칸들온 서서히 옛 의식과 신앙체계의 회복올 통해서 여러 분야에 걸쳐서 자신둘의 정 
체성을 찾아가고 있다. 네이티브 어메리칸의 영성온 그둘의 문화적 저항의 핵심을 이루 
고 있고 정체성 회복의 안내자가 되고 있다. 네이티브 어메리칸들의 영적 생명성온 그 
것을 억압하려는 백인둘의 어떤 시도에도 불구하고 끝까지 살아남을 것이라는 사실이 
오늘날에 와서 분명한 결과둘로 나타나고 있다. 바로 네이티브 어메리칸둘의 영적 생명 
69) G . E . Tinker (1993)，抑. 40-41. 
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성은 5백년의 짓눌림을 당하고서도 살아남아 오늘 다시 그 모습올 점차로 드러내고 있 
기 때문이다. 그리고 그들의 그 영성이 또한 오늘의 모든 세계인들에게，특별히 전 세 
계의 기독교인들에게 큰 도전올 주고 있다. 이런 현실올 보며 인디언들의 복음과의 만 
남 5백년의 역사를 더둠어 보면서 하나님의 참 섭리가 어디에 있는가를 겸허한 마음으 
로 숙고하게 한다. 
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IV. 네이티브 어메리칸의 토착 교회 운동 

백인들이 아메리카 대륙에 도착하기 이전에는 모든 네이티브 어메리칸 부족둘이 
각기 그들 부족들의 삶의 방식에 적합하고 또 그들 부족의 영적 필요를 채워주는 종교 
적인 신앙과 의식(儀式)을 가지고 있었다. 그런데 그런 삶에 변화가 일어났다. 오랫 동 
안 지녀온 신앙과 의식이 더 이상 그들에게 마음의 평안을 주지 못했고 인간 세상의 
질서를 유지해주지 못했다. 네이티브 어메리칸들은 새로운 영적 능력을 필요로 하였다. 
이러한 영적 필요에 부응하여 아메리카 대륙 전체에 걸쳐 예언자들이 나타났다. 그듈온 
억압받는 모든 부족들에게 나타났다. 그들온 한결같이 옛 생활 방식올 되살리고 정결케 
하여 현재의 필요에 적합한 새로운 생활 방식을 제안함으로 모든 문제를 치유하고자 
하였다. 이들 예언자들이 활동한 시기가 채 2백년이 되지 못하였지만 그들이 네이티브 
어메리칸들의 종교에 가져온 변화는 그 이전의 천년동안 일어난 변화보다 더 큰 것이 
었다. 

유럽인들이 아메리카 대륙에 발을 디디자 큰 변화의 물결이 밀려왔다. 그러나 
네이티브 어메리칸들의 삶의 방식온 여전히 세속적으로나 종교적으로 활력올 잃지 않 
았다. 그러므로 네이티브 어메리칸들은 다른 인디언들에게 했던 방식 그대로 백인 선교 
사들에게 귀를 기울였다. 그둘온 자신둘에게 감동을 주는 점이 백인들의 의식속에 있으 
면 그 요소들을 자신들의 의속속에 들여 왔다. 그러나 백인들의 의식에서 무릎을 꿇는 
다거나 춤이 없는 그런 점온 받아들이지 않았다. 그럼에도 불구하고 이런 점들온 기독 
교 교리들과 함께 백인들에 의해서 강요되었다, 기독교의 교리 가운데에는 네이티브 어 
메리칸 들이 이해할 수 없는 부분이 많았다. 예를 들면 네이티브 어메리칸들은 모든 인 
간이 태아날 때부터 죄를 가지고 있어서 속죄를 받아야 한다는 청교도 신학의 죄관올 
결코 이해할 수 없었다. 앞에서 언급했듯이 네이티브 어메리칸들의 영성속에는 모든 자 
연온 선한 것이고 인간온 그 자연의 일부분이라는 사고가 담겨 있었다. 인간의 삶속에 
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죽음이라든가 질병，사술갈은 악한 것들이 물론 일어날 수 있다. 그러나 이런 것들은 
인간의 잘못으로 일어나는 것이 아니었다. 이런 것들은 우연히 찾아오거나 아니면 어떤 
원초적 존재가 장난올 침으로 일어나는 것으로 생각하였다. 그러므로 또 다른 원초적 
존재는 이들 장난치는 원초적 존재를 달래기 위한 의식을 그들에게 주었다고 믿었다. 

만일 백인들이 갈은 목적으로 의식을 울렸다면 네이티브 어메리칸들은 그들에게 
어떤 저항없이 모든 의식올 수용하였을 것이다. 네이티브 어메리칸들온 자신들에게 도 
움이 되는 의식이면 모두 받아드리려고 하였다. 설사 그 의식의 언어를 이해하지 못한 
다고 할지라도 말이다. 이러한 원리에 따라 네이티브 어메리칸둘은 자신들의 여러 정령 
들과 나란히 예수를 받아들였고 마리아와 성인들을 받아들였다, 선교사들의 지시에 따 
라교회를 설립하였고, 개인이나 마올의 이름을 성인의 이름올 따서 지었고 스스로 세례 
를 받았다. 

많온 푸에볼로 부족과 일부 나바호 부족들이 오늘날 그렇게 하듯이 옛 의식들올 
그대로 지키면서 기독교를 영접한 또 다른 그룹들도 있었다. 옛날 종교가 만족을 주지 
못하게 된 것온 옛 생활 방식이 붕괴되면서 부터였다. 이 점온 네이티브 어메리칸들이 
전심으로 새로운 종교에로 전향할 수 있다는 것올 의미하지 않는다. 전적으로 새로운 
신앙과 그 관습으로 된 백인들의 종교를 받아들이기 위해서는 네 0 1티브 어메리칸들은 
백인처럼 느껴야 했고 백인의 역사를 가져야 했다. 그런데 네이티브 어메리칸들온 네이 
티브 어메리칸 역사가 채색된 새로운 삶이 자신들의 종교속에 들어오기를 갈망하였다. 

새로운 삶이 찾아왔다. 일련의 지도자이나 예언자둘이 아메리카 대륙 전체에 걸 
쳐 앞다투어 일어났다. 백인들의 이주가 동에서 서로 옮겨가듯이 이둘도 그 물결올 따 
라 일어났다. 모든 예언자들은 과거의 네이티브 어메리칸 꿈꾼들이 가졌던 그런 계시를 
가지고 있었다. 그들은 몽환의 경지에로 들어갔다. 그러나 그들이 꾸는 꿈온 일반적인 
그런 꿈이 아니었다. 왜냐하면 예언자는 종종 완전히 죽온 것 같았고 그런 죽음의 상태 
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에서 그는 초자연적 존재와 만났다, 하지만 네이티브 어메리칸들에게 이런 환상의 경지 
는 전혀 낯선 것이 아니다. 앞서 환상 갈구 의식에서 보았듯이 수호 정령올 만난 환상 
갈구자는 그 정령으로부터 노래도 받고 의식 절차에 대한 지시도 받으며 때로는 성공 
의 약속도 받았다. 옛날 이런 환상을 받았던 사람들온 탈진 상태에 있거나 극도의 어려 
움에 처한 상태에 있었다. 이들 예언자들도 대부분이 그런 경험을 하였다. 종종 예언자 
들온 술주정뱅이였거나 죄인들이었다. 왜냐하면 바로 이런 사람들이 부족의 지도자들보 
다 더 도움을 필요로 했기 때문이었을 것이다. 이들이 경험한 환상의 형태는 지금까지 
의 환상과 유사하였다. 그러나 그들이 만난 초자연적 존재는 동물이 아니었다. 그들이 
만난 초자연적 존재는 하나님이거나 하나님의 사자였다. 기독교의 하나님이 아니었을지 
도 모르나 그러나 예언자 자신은 하나님께서 나타나신 것으로 믿었다. 이둘 예언자가 
받은 의식적인 지시들온 모든 사람들이 지켜야 할 선행에 관한 것이었다. 때때로 이러 
한 선행올 위해서는 모든 백인들의 선행과 그리고 특별히 교활한 적인 술을 버려야했 
다. 이런 삶의 성공의 보상은 예언자만을 위한 것이 아니라 네이티브 어매리칸 부족 전 
체를 위한 것이었다. 이러한 예언 운동온 매우 다른 두가지 형태로 나타났는데 네이티 
브 어메리칸들이 백인들을 추방할 만큼 자신들의 힘이 강하다고 느꼈느냐 아니면 백인 
들의 세력을 참고 살아야 한다고 느꼈느냐에 따라 다른 형태로 나타났다. 이런 느낌에 
따라 전혀 다른 토착화의 모습이 네이티브 어메리칸 사이에 나타났다，즉 그 지도자 또 
는 예언자가 백인들에 대해서 적대적이냐 아니면 호의적이냐에 따라 다른 형태로 나타 
났다. 크게 이런 두가지 형태로 나누어진 가운데서 오늘날 종교학적 관점에서 추적할 
수 있는 모든 종교적 변화 과정이 네이티브 어메리칸들 사이에서 일어났다. 이 변화 과 
정올 다음과 같이 나눌 수 있다: 

(1) 문화변용을 통한 기독교의 수용 

⑵전통적인 신앙과 종교 관습의 보존을 통한 기독교의 거부 
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반발 


(3) 부흥운동과 새로운 종교의 발생을 통한 기독교와 앵글로 또는 캐나다에 대한 


《4)기독교의 신앙 관습과 인디언의 신앙 관습의 혼합 一 혼합주의 
(引기독교와 전통 종교 또는 신홍 종교의 모든 형식들의 포용 一 다원주의께 
이런 변화 과정에서 (1) 에 속하는 네이티브 어메리칸들은 기존의 교단에 소속되 
어 선교사들에 의해 가르침받은 대로 네이티브 어메리칸의 전통과 문화는 이교적인 것 
으로 여기고 배타시한다. (2) 와 (3) 은 기독교를 인디언 문화와 전통 그리고 모든 삶의 
파괴자의 대행자로 여기고 철저히 거부하면서 그 세력을 규합하여 새로운 종교를 창시 
하였다 기독교에 적대적인 의식올 가진 예언자들에 의해서 이 일온 이루어졌다. 그러나 
가장 많은 네이티브 어메리칸들이 속해 있는 (4) 와 (5) 는 어떤 모습으로든 기독교의 영 
향을 피할 길이 없음을 안 예언자들은 기독교의 신앙체계와 관습을 전통적인 네이티브 
어메리칸의 종교에다 혼합하여 기독교와는 많은 것이 다른 새로운 종교를 창시하거나 
(예를 들면 괴요테 신앙)，전통적인 종교속에 기독교의 가르침을 그대로 수용하여 새로 
운 신앙 체계를 가르친다 (예를 들면 핸섬 레이크의 Lomghouse Rekigion ). 71 ) 

앞서 네이티브 어메리칸 선교 과정에서 살펴본 것처럼 대부분의 교회와 선교회 
들은 위의 여러 가지 방법들 가운데 대개 동화 흡수 방법올 채택하고 있다. 다른 식으 
로 표현하면 네이티브 어메리칸돌을 “갈색 피부를 지닌 백인”으로 만둘려 하고 있는 
것이다. 그러나 서서히 새로운 경향이 일어나고 있다. 1958년 NCC 연구는 프로테스탄 


70) Champagne (1994) ， p. 477. 

71) 또 다른 방식으로는 “ revitalization ” 운동과 “ millenarian ” 운동, 두 부류로 구분하는데 전자는 네 
이티브 어메리칸의 문화에 대한 기독교의 비판을 받아들여 전통적인 요소들을 배격하고 기독교 
의 체계와 상징들을 수용하여 기독교적인 상징물들을 통해 전통적인 신앙을 표현한다. 그리고 
후자는 유럽인들에 의한 급속한 문화 정복으로 인해 전통 문화가 완전한 붕괴의 위험에 처했을 
때 일어났다. 이 운동을 주도한 예언자는 인디언들이 전통적인 신앙을 회복하여 잘 지켜나가면 
현재의 백인 사회를 몰아내고 인디언 조상들에 의한 새로운 세계를 회복시켜 천년동안 유지시 
켜주리라는 믿含을 강조하였다. 이런 믿음 때문에 “ millemarian ” 운동이라고 불리는데 이 운동에 
도 역시 기독교의 종말신앙이 그대로 담겨 있어 기독교의 영향을 엿볼 수 있다. 참고. 
Zimmerman (1996), pp . 132-133. 
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트 교회들의 35%가 네이티브 어메리칸들에 대한 철저한 동화를 선호할지라도 51%는 
중간적인 입장을 취하면서 네이티브 어메리칸들의 가치가 보존의 가치가 있는 것이라 
고 인정하고 있다. 하지만 아주 적온 비율만이 네이티브 어메리칸의 전통 관습과 신앙 
에 강한 공감을 나타내었다. 72》 

가를릭의 입장은 1977년 미국 가톨릭 주교둘이 네이티브 어메리칸둘에게 보내는 
서한에 잘 나타나 있다. “복음은 개체의 문화와 공동체안에 뿌리를 내리고 성장해야 한 
다 믿음온 그 복음을 듣는 사람들의 특정 가치，관습 그리고 제도 내에서 그리고 그것 
들을 통해서 표현된다. 믿음은 개체 문화 내에서，개체 국가 내에서，개체 인종 내에서 
그 누구도 자유를 잃지 않는 가운데 성육신을 도모한다，四 

오늘날 프로테스탄트 교회들이나 가톨릭 교회둘온 네이티브 어메리칸들에 대한 
태도를 분명히 하지 못하고 있다. 일부 지역에서는 네이티브 어매리칸들올 향한 사죄의 
고백이 공식적으로 표명되기도 하지만 그러나 대부분의 교회둘은 동화 흡수하려는 태 
도를 여전히 내보인다. 

그런가 하면 대부분의 네이티브 어메리칸들도 역시 기독교에 대해서 모순적인 
복잡한 감정을 지니고 있다. 오늘날 상당히 많온 네이티브 어메리칸들이 기독교인이라 
고 말하지만 수백년에 걸친 적극적인 선교 및 기독교화 사역의 결과에도 불구하고 수 
많은 네이티브 어메리칸들온 여전히 명목적인 신자인 채로 남아 있고, 더 나아가 일부 
그런 신자들온 전통 의식에 참여하거나 네이티브 어메리칸 교회와 같온 혼합주의적 색 
채가 질온 토착교회의 교인이라는 사실온 주목할 만한 점 이다. 

네이티브 어메리칸의 땅 탈취，집단 살해 그리고 네이티브 어메리칸에 대한 착 
취에 기독교가» 밀접한 연관을 맺고 있기 때문에 네이티브 어메리칸들에게는 기독교는 
억압하는 앵글로 어메리칸 국가의 국가 종교로 인식되어 있다. 네이티브 어메리칸둘의 

72) Bowden (1981) ， p. 200. 

73) Champagne (1994), p. 479. 
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이러한 인식은 미국의 기독교가 오늘날 그들에게 새로운 선교를 펼치는데 있어서 큰 
장애 요소가 되고 있다. 그러므로 네이티브 어메리칸들에 대한 선교는 네이티브 어메리 
칸 기독교인둘에게 말겨져야 한다, 그리고 그들 스스로도 이렇게 되어야 할 것을 말한 
다. 그 이유는 백인 선교사들은 자신들의 문화에서 결코 벗어날 수 없기 때문이라는 것 
이다. 74 》이런 점에서 네이티브 어메리칸들의 스스로에 의한 토착 교회 운동은 네이티브 
어메리칸 선교에 중요한 구심점이 될 것이다. 

토착 교회 운동올 살피는 본 장에서는 이 두가지 형태를 구분하여 토착 교회 운 
동을 다루고 끝으로는 네이티브 어메리칸 토착 교회 운동의 사례로 오나이다 공동체와 
오나이다 연함 감리 교회를 다물 것이다. 

A . 적대적인 예언자들을 통한 토착 교회 운동 

이들 적대적인 예언자들의 메시지는 시간이 지남에 따라 변하였다. 동부의 우드 
랜드 지역에서의 네이티브 어메리칸둘의 꿈은 백인들의 무기에 잘 대옹함으로 그들 스 
스로 백인들올 정복하는 것이었다. 하지만 그둘의 이런 꿈은 잠시 후 백인들과의 전쟁 
에서 계속이어지는 패배로 인해서 깨어지고 말았다. 그들 다음으로 대평원 지역의 예언 
자들을 볼 수 있는데 이곳의 네이티브 어메리칸부족들은 싸우는 일에 너무도 분주하여 
꿈을 생각할 겨를이 없었다. 따라서 그들의 변화는 좀 더 후에 찾아왔다. 극서 지역(몬 
타나주에서 캘리포니아 사이의 지역)의 네이티브 어메리칸둘온 백인둘이 몰려오는 것을 
느끼기 오래전에 모피를 얻기위해 덫올 놓는 사람들과 선원들 그리고 천연두를 만났다. 
이 지역에는 땅이 여러 차례 파괴되었다가 그런 연후에 재탄생하게 되리라는 전승이 
있었다. 그들은 그 날을 대비하였다. 그러면서 그둘은 특별한 춤을 추었는데 이 춤온 
죽온 자들을 다시 데려와서 그들과 함께 새로운 생명으로 들어가게 해주는 것으로 믿 
었다. 캐나다의 오칸곤 부족들온 유럽의 첫 개척자둘이 왔을 때 이 때가 가까이 온 것 

74)Tinker (1993》, p. 118. 
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으로 알았다. 왜냐하면 이상한 옷올 입고 이상한 말을 하는 바로 이 사람들이 초자연적 
존재가 보내신 안내원으로 알았기 때문이었다. 

이러한 행동들올 적대적인 행위라고 할 수는 없다. 그러나 1870년에 네이티브 
어메리칸들의 세계관 전체를 변화시킨 하나의 불꽃이 네바다에서 일어났다. 그 불꽃은 
백인들의 종말올 가져다 주고 반면 과거와 현재의 인디언둘에게는 새로운 생명을 가져 
다 주리라고 믿었다, 이런 믿음으로 일어난 운동이 바로 Ghost Dance 신앙 운동이다. 
그런 매시지를 처음 전해준 인물은 바로 Wodziwob(White Hair : 네이티브 어메리칸 이 
름)이다. 이 예언이 선포된 것온 캘리포니아에 골드 러쉬가 일어난지 20년도 더 지난 
때였다. 그리고 수많온 이주민들이 Walker 호수 주변의 비옥한 땅으로 홍수처럼 밀려든 
후였다. 그는 세계의 파멸과 신생이 백인둘의 종말의 의미한다고 예언하였다. 옛날부터 
지녀온 신앙에 이러한 부분올 추가함으로 Ghost damce 에다 옛 의식올 도입하였다. 그리 
하여 Wodziwob 는 1870년의 Ghost Dance 의 창시자로 알려진다. 다른 많온 예언자들처 럼 
그도 역시 몽환의 상태나 일시적인 죽은 상태에서 정령세계를 방문하고서 신성한 가르 
침을 가지고 다시 세상으로 돌아왔다고 알려진다, 그는 죽은 자들의 되돌아옴을 예언하 
였고 그리고 그 때 함께 일어날 큰 공포에 대해서 말하였다. 많온 네이티브 어메리칸부 
족들이 그의 가르침을 듣기 위해서 몰려 둘었다. 같은 부류의 예언자인 Wowoka 의 아버 
지 Tavibo 는 그의 협력자로서 그를 추종하였다. 

Wodziwob 의 뒤를 이어 Ghost Dance 신앙 운동올 이끈 예언자가 바로 Wovoka 이 
다. 그의 추종자들은 그를 Jack Wilson 이라고 불렀다. 그의 Paiute 부족은 사냥과 식물 
채집올 해서 살았다. 광부들과 대목장주둘이 인디언들의 땅으로 몰려왔을 때 인디언들 
온 생계의 위협올 받으며 백인들을 위하여 일하지 않고는 살아갈 소망이 없어져 버렸 
다. 보브카도 이런 절망에 빠진 한사람이었다. 그는 한 번도 아닌 두 번이나 죽었다. 그 
가 부활했을 때 하나님올 만났다. 자신의 이 체험을 그는 이렇게 말한다. “태양이 죽었 
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올 때지 나는 하늘로 올라갔다. 그곳에서 하나님올 보았고 오래전에 죽은 모든 사람둘 
올 만났다. 하나님께서는 내게 돌아가서 나의 백성들에게 서로 선하게 행동하며 서로 
사랑해야 한다것올 전하라고 말씀하셨다. 그리고 싸우지 말고，남의 것올 훔치지 말고 
거짓말하지 말라고 전하라고 말씀하셨다. 이는 평화와 바른 삶의 메시지다. 또 하나님 
깨서는 내게 나의 백성둘에게 주라고 이 춤을 내게 주셨다.”때 그는 또 하나님으로부터 
거대한 진흙 덩이와 물로 곧 이 땅을 휩쓸어서 백인들과 그들의 모든 연장을 파괴하시 
겠다는 말씀도 들었다고 전했다. 이 날에 인디언들온 옛날의 둥글게 모여 추던 그 춤올 
추어야만 그 흥수가 인디언들올 피해갈 것이라고 전했다. 그 홍수가 끝나면 땅온 다시 
풀올 낼 것이고 동물과 식물들도 옛날처럼 다시 생겨날 것이며 죽었던 조상들도 되돌 
아 올 것이다, 그러므로 Paiutc 부족들온 매일 보브카가 지온 노래를 부르며 이 줌을 추 
었다. 그러는사이 이 새로운 종교를 따르는 많온 신자들이 생겨났고 다른 부족들에게도 
퍼져갔다. 

이 새 복음을 가장 간절하게 필요로 했던 사람들온 바로 Sioux 부족이었다. 이들 
에게는 보브카의 비폭력적 메시지가 무력적인 성향을 주었다. 지금까지 그들은 자신들 
올 정복자，백인들과의 싸움에서 단 한번도 패한 적이 없는 정복자라고 생각했다. 그러 
나 이제 그들은 백인들의 화력 앞에 짓밟혔다. 결국 그들은 다론 네이티브 어메리칸 부 
족들처럼 레저베이션 안에 갇히고 말았다. 그들온 이제 더 이상 정복자가 아니었다. 평 
원의 다른 인디언들처럼 가몸과 메뚜기떼，그리고 생필품의 부족으로 고생을 해야만 했 
다. 그들 부족은 두 패로 나뉘어져 한패는 백인들의 친구가 되었고 다른 한 패는 차라 
지 전쟁을 바라는 “적대자”가 되었다. 이둘 적대자둘은 백인 관리둘에게는 모두 반역적 
인 야만인들이었다. 백인들온 무력으로 인디언들울 침묵시키려고 하였다. 그리고 그들 
의 새로운 종교를 억압하기 시작하였다. 이러한 갈둥의 결과로 일어난 사건이 1890년 

75) 이는 일식을 의미하였다. 

76) Champagne (1994), p. 522. 
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12 월의 Wounded Knee Creek 학살 사건이다. 이 사건온 Sioux 부족들의 Ghost Dance 신 
앙 운동의 막을 내리게 하고 25년에 걸친 대평원 네이티브 어메리칸 부족들의 저항 전 
쟁도 끝나게 하였다. 

Ghost Dance 신앙 운동온 이렇게 끝이 났다. 그리고 백인들이 정복당하거나 사 
라질 것이라는 그둘의 모든 소망도 끝이 났다. 그럼에도 불구하고 Ghost Dance 는 많은 
부족들 사이에서 살아 남았다. 1862년 미네소타 폭동에서 도피한 Wahpeton 후손들은 새 
로운 형태의 Ghost Dance 를 만들어 그들의 전통적인 Medicine 축제에다 도입하였다. 그 
리고 Fred Robinson 도 Ghost Dance 신앙 운동올 캐나다의 다코타 부족에게 소개하였다, 
이 신앙 운동의 신자들은 매일 회중으로 모여 함께 기도하며 그들에게 하나님께로 향 
했던 예언자의 여행과 영원한 생명에 대한 하나님의 약속을 회상시켜주는 거록한 노래 
들울 부르고 있다. 

Ghost Dance 신앙 운동과는 다소 다른 길을 걸었던 예언자가 바로 
Smohalla (1815-1907) 였다. 그는 Wanapam 부족이었다. 그는 가톨릭 선교사들의 영향에도 
불구하고 용사가 되었다. 그는 전쟁에서 입은 상처로 거의 죽음 직전까지 갔었는데 이 
때 그는 정령의 세계를 방문했었다고 한다. 그는 그 세계로부터 메시지를 받아와서 전 
했다. 스모할라의 매시지는 자연주의자적인 감성，문화적 순결 그리고 미정부 및 기독 
교에 대한 저항이 그 특징올 이루고 있다. 전염병과 이주 정착민둘의 정착으로 인해서 
네이티브 어메리칸의 인구가 급격히 줄어가고 있을 때 그의 메시지는 많은 인디언들에 
게 환영을 받았다. 스모할라는 꿈을 통해 종교적 진리를 얻었다고 말한다. 그러므로 그 
의 종교는 "Dreamer Religion ” 라고 일컬어 진다. 스모할라의 가르침속에는 알콜과 농업 
방식을 포함한 미국 문화에 대한 배격이 담겨 있다. 그는 종종 이런 말을 인용했다고 
한다. “당신은 내게 땅올 경작하라고 합니다. 나이프로 나의 어머니의 가슴을 껏을까 
요? 당신은 내게 풀을 베어 건초를 만들어 팔아 백인들처럼 부자가 되라고 말합니다. 
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그러나 감히 내가 어떻게 어머니의 머리를 짜를 수 있습니까?” 7 ^ 스모할라는 또한 인 
디언들이 부활하여 백인들올 그둘의 섬으로부터 추방할 것이라고 예언하였다. 그는 인 
디언들온 하나님의 개입올 통해 구원받올 것이라고 가르쳤다. 그러나 그는 결코 폭력을 
주장하지는 않았다. 그의 가르침과 설교에는 종종 음악과 춤이 동반되었다. 스모할라의 
가르침온 미국 정부 당국에게는 고민거리였다. 그래서 그는 자주 감금당하기도 하였다. 
그의 가르침은 많온 후대의 예언자둘에게 영향을 끼치어 그들로 저항과 문화적 정체성 
에 대한 메시지를 중거하게 하였다. 

상술한 예언자둘 외에도 백인둘의 문화와 기독교에 저항 의식을 가졌던 예언자 
들로는 Pontiac 의 음모에 영향을 주었던 1760년대 초의 "Delaware Prophet ” 이 있었고，그 
리고 Shawnee Prophet 로 더 잘 알려진 18세기 초의 Tenskwatawa 가 있다. 그는 백인둘의 
무기에 대한 면역올 주장하였다. 

이상의 예언자들은 백인들의 문화와 기독교에 강한 반감을 가지고 있었으면서도 
기독교의 종말론올 그대로 자신둘의 예언의 내용으로 하고 있다. 

B . 호의적인 예언자들을 통한 토착 교회 운동 

백인들의 문화와 기독교에 대해서 호의적인 태도를 가지고서 새로운 종교를 일 
으킨 예언자들의 종교는 대부분이 오늘날에도 존속하고 있다. 그 예언자들을 시대순으 
로 고찰하면서 그들의 기독교 복음의 토착화 과정을 살펴보자. 

맨 먼저 살펴볼 인물온 이로쿼이 동맹 부족의 Handsome Lake 이다. 이 이름온 세 
네카 부족의 Turtle 씨족의 추장 호칭이다. Handsome Lake 가 나타나기 전의 이로쿼이 
동맹 부족둘은 여러 가지로 어려운 상황에 처해 있었다. 프랑스와 인디언간의 7년간에 
걸친 전쟁의 끝해인 1763년에서 미국이 영국울 상대로 선전 포고를 한 1812년 사이에 
이로쿼이 동맹 부족들온 그들의 조상대대로 지켜온 전통적인 생활 방식에 극심한 타격 

77) 앞 글, p . 518. 


- 118 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



을 경험을 경험하게 된다，이로쿼이 용사들과 외교관둘은 일단 막강한 동맹 세력올 구 
축하고 1689년에서 1763년 사이에 프랑스와 인디언들이 전쟁올 하는 동안 중요한 역할 
을 행사하기 시작한다. 미주 식민지들이 독립을 시도하자 이로쿼이 동맹은 외교적 중립 
올 견지하였다. 그러나 언제까지 그런 입장올 지킬 수가 없었다. 이 전쟁에서 미국이 
승리하면서 영국을 편듈었던 이로뭐이 동맹온 와해되었다. 이로쿼이 동맹을 개별 국가 
들로 분리되어 미국의 농장들과 정착민들에게 둘러싸인 레저베이션으로 분산되었다. 결 
국 이로쿼이 동맹 부족들은 미국의 경제 정치 그리고 기독교를 수용하는 문제에 직면 
하게 되었다. 급변하는 여러 상황속에서 살아남기 위해서 세네카 부족의 추장 Com 
Planter 의 주도하에 일부 부족들은 기독교와 미국식 정부와 농사를 채택올 지지하였다. 
그러나 세네카의 보수주의자 Red Jacket 이 이끄는 무리들온 이로쿼이 문화와 제도를 보 
존하고 기독교와 미국식 농사를 배격해야 한다고 주장하였다, Red Jacket 온 만일 이로 
쿼이가 미국 제도와 기독교를 수용한다면 그둘은 네 이티브 어메 리칸 부족으로서 고유 
성을 상실하게 될 것이고 결국에는 이로쿼이 사람들도，이로쿼이 문화도 사라지고 없어 
질 것이라고 주장하였다. 1794년에는 어렵고 힘든 상황에 겹쳐 마마 전염병이 퍼져 이 
로쿼이 인구를 절반 이상이나 죽이고 4천 여명 정도만 살아남게 되었다. 

이런 어려운 시절인 1799년에 이로쿼이 동맹의 추장이고 예언자인 Handsome 
Lake 가 나타나 사람들의 정치적，사회적，경제적, 신체적，도덕적 상태에 영향올 미치기 
시작하였다. 】799년 Handsome Lake 는 죽음속에서 본 환상에서 깨어나 고대의 이로쿼이 
언어로 그의 백성들에게 갱생과 적응올 외쳤다. 그의 환상은 그의 백성들의 상태를 진 
단하는 것이었다. 그의 백성둘온 자신둘의 죄로 인해 고통당하는 것이었다. 그러므로 
그들이 회개하지 않으면 세상 그 자체마져도 종말이 울 것이라고 말하였다. Handsome 
Lake 는 특별히 음주, 사람들간의 폭력，성적 문란을 정죄하였다. 이런 것둘이 그의 가족 
들의 생활올 무너뜨리고 있었다. 그는 전통적인 가치관, 특별히 개인의 행복과 집단의 
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번영 사이에는 밀접한 관계가 있음올 강조하였다. 이런 식으로 Handsome Lake 는 친족 
의 중요성을 일깨웠다. 그는 그의 백성들에게 백인들과 화평하게 살 것과 그리고 백인 
들의 삶의 방식, 특별히 경작법올 받아들일 것을 강조하였다, 그러나 미국 문화에 있어 
서 조심할 것에 대해서는 경고하였다. 특별히 자본주의 경제는 오직 사람들의 삶올 분 
열시키게 될 것이라고 경고하였다. 그는 나누는 삶이야 말로 가장 중요한 삶의 규범이 
라고 주장하였다. 기독교는 Handsome Lake 에게 상당한 영향올 끼쳤다. 왜냐하면 그는 
하나님, 죄，회개, 신앙고백 및 구원의 개념올 늘 강조하였기 때문이다. 그러므로 그는 
새로운 종교를 원하지 않았다. 이런 점에 있어서 그는 세네카 부족의 초청을 받온 퀘이 
커 선교사들의 인정을 받았다. 그들온 이로쿼이 부족의 하나님 개념과 퀘이커의 양심의 
“내면의 빛”온 유사한 것이므로 새로운 형태의 기독교를 요구하지 않았다. 이처럼 
Handsome Lake 의 매시지에는 퀘이커주의와 가를릭의 교리 그리고 전통적인 이로쿼이 
신앙이 함께 담겨 있었다. 한편으로 그는 공중의식의 중요성을 강조하며 그의 백성들이 
상호 의존하고 있는 우주의 모든 세력들에게 감사하였다. 이런 점온 전통적인 롱하우스 
종교가 지니고 있는 요소들이다. Handsome Lake 는 창조주에게 감사하는 고대 롱하우스 
의 연례 의식의 이행을 강조한 것이었다. “good word” 라고 불리는 Handsome Lake 의 가 
르침온 많온 이로뭐이 부족들에게 감동올 주어 1799 년에서 1815 년 사이 많은 이로뭐이 
레저베이션들에서는 르네쌍스가 일어났다. 78 ) Handsome Late 의 이러한 신앙 운동의 결 
과 그가 죽온지 15 년 후인 1830 년대에 그의 추종자들이 Handsome Lake 교회률 가시화 
시켰다, 이 교회는 Handsome Lake 의 교훈을 그대로 믿고 라르는데 오늘날까지도 많은 
이로쿼이 부족들 사이에 계속 존속하고 있다. 

또 다른 지역에서 새로운 종교가 나타났다. 그 종교가 일어난 지역온 태평양 서 
북부 지역 워싱턴주에서 일어났다. 워싱론의 Salish 부족온 1870 년대와 1880 년대에 걸쳐 
문화적 멸절 위기에 직면하였다. 대평원의 네이티브 어메리칸 부족들과 마찬가지로 살 
78)Hirschfelder (1992), p . 114. 
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리쉬부족들도 그들 자신을 구원하기 위해서 종교적 활동에 더 깊이 심취하였다. 하지만 
식민지 정착민들은 인디언들이 저둘의 생활방식올 유지하기 위하여 그렇게 행동한다는 
것을 이해는 했을지라도 그들은 살리쉬 부족의 의식들을 이해하지는 못했다. 살리쉬 부 
족의 의식들은 춤올 추거나 병을 피하거나 치유하기 위해서 그둘의 영적 능력들에 대 
해서 노래하는 행사들이었다. 정착민들은 살리쉬 부족의 의식들을 전쟁을 위한 춤으로 
해석하였다. 왜냐하면 그들온 살리쉬 부족에 대해서 거의 이해하지 못했기 때문이었다. 
그리고 이런 의식이 너무 자주 행해졌기 때문에 정작민들온 늘 불안올 느꼈다. 그 결과 
18기년에는 살리쉬 의식들온 금지되었고，종교 지도자들온 감금되었다. 그 이후 살리쉬 
부족들의 생활온 구심점울 잃고 홀어졌다. 다른 많은 네이티브 어메리칸 부족들에게서 
와 마찬가지로 수호자 정 령들 (Guardian Spirits ) 들은 살리쉬 사먼들에게 치유하는 능력을 
주었을 뿐만 아니라 그들온 또한 대부분의 부족들에게 이 세상을 사는데 필요한 공예， 
사냥，채집 및 고기잠는 기술을 가르쳐주었다. 수호자 정령들이 개인적이고 온밀한 다 
른 많은 집단들과는 달리 살리쉬 부족들에게 있어서 수호자 정령들온 값없이 주는 그 
들의 선물에 대한 공식적인 감사를 요구하였다. 정령들온 또한 백성들이 친한 조력자 
( Helper ) 정령들로부터 받온 선물에 대한 공식적인 감사의식을 행하지 않올 때 백성들 
을 위협하였다. 선물에 대해 감사를 드리지 않는 일온 이미 관계를 맺온 정령의 손올 
통해 물질적인 재앙으로 보응을 받게 된다고 살리쉬 부족둘온 믿었다. 

종교 행사의 금지로 그 의식들에 대한 욕구가 암암리에 중대되고 있을 무렵인 
1882년에 해안 살리쉬 부족의 한 사람인 John Slocum 온 죽었다가 살아나 종교적 환상 
을 계시하였다. 그는 하나님께서 살리쉬 부족들에게 새로운 능력이 주어지니 정령춤과 
관습들 그리고 샤마니즘을 포기하라고 하셨다고 보고하였다. 이 종교에서는 백인들의 
물품들을 포기하라는 말온 없다. 사실 그의 이러한 보고는 복음의 새로운 삶에의 적용 
인 것이다. 그는 또한 인디언둘이 하나님과 예수를 의지해야 하는 이유를 하나님과 예 
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수가 직접 그들에게 말씀하시려고 하기때문이라고 말하였다，이것온 백인들이 아닌 인 
디언들올 위한 메시지였다. 그 메시지가 바로 살리쉬 부족올 위한 것이었다. 바로 살리 
쉬 브족둘이 원하던 그런 메시지였다. Slocum 이 다시 죽었는데 이번에는 그의 아내 
Mary 로 환생하였다. 이 때 그녀는 많온 사람들이 약속된 하나님의 능력의 선물로 이해 
한 shaking (혼듬)올 받게 되었다. 1892년에 이르러 Slocum 과 Shakers (혼드는 사람들: 몇敎: 
徒라고 함)로 알려지게 된 그의 추종자들은 교회를 설립하였다. 이것이 인디안 셰이커 
교회 (Indian Shaker Chuech ) 이다. 그들온 교회 건물을 세웠다. 교회 지붕에는 점탑도 세 
우고 안에는 큰 나무 십자가와 종을 장식하였다. 세련된 행렬，찬송 그리고 종을 울리 
는 순서가 의식 가운데 있었다. 0 1 교회는 여느 교회와 달랐다. 인도자와 자원자 모두 
가 설교를 하였고 그 집회는 늘 부흥회 비슷하였다. 그러나 그 집회에는 백인들의 관습 
온 보이지 않는다. 설교자는 마치 샤먼이 치유 의식에서 하듯이 낮온 목소리로 하였다, 
그러면 해석자가 설교자의 말올 반복하였다. 이 교회는 1910년에 와싱턴주에서 단체로 
결성되었다. 

Slocum 가 과거의 많은 것，특별히 샤마니즘을 거부하고 기독교 상징들을 채택하 
였을지라도 세이커 교회는 오직 점차적으로 전통적인 조력자 정령들로부터 기독교의 
하나님으로 그 충성의 대상을 옮겼다. 셰이커 교도들온 예수가 하나님올 언급하였어도 
그들온 철저히 “하나님의 영 (Spirit of God 厂으로 받아들였다. 이 영은 살리쉬 부족들에 
게 치유하는 능력, 미래를 예언한 능력, 사악한 샤먼을 대적하는 능력올 준다. 고대의 
겨울의식들에서 하듯이 셰이커 교도들은 공공연히 자신들이 받은 능력을 간중하고 개 
인의 행복을 이야기 한다. 동시에 셰이커 교회는 주일 모임，질병을 치유하기 위해 종 
종 모이는 카리스마적 모임，결혼식 및 장례식에서 공동체의 단결올 찬양한다. 그 무엇 
보다도 셰이커 교도둘온 기독교 용어로 인간과 정령들간의 상호의존한다는 것을 고대 
의 진리를 표현한다. 사람들간의 서로 사랑은 하나님의 영으로 그들사이에서 효과적으 
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로 일하게 한다고 그들은 믿는다. 집회에서 개종자들은 예언자들이 옛 정령춤에서 했던 
것처럼 “떨림”올 얻는다. 예언자들처럼 개종자들온 갑자기 옛 노래를 부르는데 나중에 
는 모든 참석자들이 함께 부른다. 그러나 그 노래의 가사는 기독교적이다. “예수께서 
내마음에 들어오신 후 나는 참 기쁘다”는 노래를 옛 치유의식에서 부르는 노래의 가락 
에 맞추어 부론다. 사람들은 자신들올 사로잡온 영에 관해서 말할 때 그들의 특별한 
“혼듬”에 관해서 말한다. 

네이티브 어메리칸 세이커교의 가장 큰 힘온 그들의 치유 능력고 f 다른 기적들에 
있다. 셰이커 교도이든 아니든 병든 사람이면 그들올 집으로 초청할 수 있다. 그러면 
한 그룹의 셰이커 교도들이 와서 그 병든 사람올 여러날 밤에 걸쳐 떨게한다. 쉬는 동 
안에는 기도를 한다. 옛 이적을 행하는 샤먼들처럼 그들은 때때로 병든 사람의 영혼이 
길을 잃고 방황하거나 또는 죽은 자에 의해 도적질된 것을 발견한다. 또는 악한 샤먼이 
그의 정령 조력자를 환자의 집에 보냈다는 것을 발견한다. 그들온 혼드는 춤 이외에 그 
어떤 주술적인 행동도 하지 않는다. 그러나 아무튼 그들온 영혼을 회복시키거나 잃온 
물건올 찾거나 미래를 예언하기도 하였다. 그들의 이런 혼합적인 의식둘은 많온 샤먼적 
인 관습들올 요약하여 모든 사람들로 일단 전문가들에 의 해 통제된 능력을 나누어 갖 
게 하는 것이다. 79 ᅵ셰이커 교도들온 그둘의 이 런 영적 능력을 고대의 정 령들에게서 받온 
것이 아니라 하나님과 예수에게서 받은 것이라고 확신한다. 하지만 이렇게 확신한다고 
해서 그들이 기독교의 모든 교리를 받아들인다는 것을 의미하지는 않는다. 그 실례로 
그들 가운데 많은 사람둘 0 1 성경을 읽지 않는다. 초대 교회 교인들도 성경을 읽지 않았 
다는 것이다. 

오늘날 많온 오순절 성령운동 교회의 선교사들온 이들 셰이커 교도들에게서 그 
들과의 많온 유사점들을 발견한다. 그러나 네이티브 어메리칸셰이커 교도들온 여전히 
백인들과 공동으로 믿음의 생활을 하기를 거부하고 자신들의 독자적인 교회에서 토착 
79)Bowden (1981), p. 209. 
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적인 성격을 유지하려고 노력한다. 오늘날 셰이커 교회들은 삶을 보다 활력있게 하기위 
해서 샤먼적인 영향력을 분명 기독교 신앙과 혼합시키고 있다. 이것이 바로 셰이커 교 
회의 토착 교회로서의 모습이다. 이런 모습을 통해 그들온 네이티브 어메리칸전체를 포 
용하려는 범네이티브 어메리칸 운동을 펼쳐나가고 있다. 

한편으로 평원지역에서는 매우 색다른 교회가 하나 형성되고 있었다. Wounded 
Knee 대학살 사건 (1890) 으로 Ghost Dance 가 붕괴된 후 절망에 빠진 버팔로 사냥꾼들은 
마침내 공존을 표방하는 종교에 전념을 하게 된다. 그들온 고대의 관습들과 조화를 이 
루는 한 종교를 발견하였다. 왜냐하면 그 종교는 단 한사람의 예언자뿐만 아니라 참여 
하는 모든 사람들올 위한 종교를 의미했기 때문이었다, 그들이 발견한 종교가 바로 
Peyote«o) 의식，또는 Peyote 종교이다. 이 종교는 하나의 전통적인 종교로서 시작하여 
미국과 캐나다에서 Native American Church 로 조직화되었다. 

19 세기 말과 20 세기 초의 문화적 변화는 부족 종교와는 대립되는 범네이티브 어 
메리칸 종교라는 새로운 형태의 종교를 위한 길을 열어주었다. 다른 부족들과의 잦은 
접촉은 특별히 오클라호마에서 춤을 추면서 친교를 나누는 축제인 Powwow 를 발전시켰 
다. 이 Powwow 는 오늘날 거의 모든 네이티브 어메리칸 레저베이션들에서 행해지고 있 
을 만큼 네이티브 어메리칸 특유의 행사로 자리잡고 있다. 아메리카 시대는 부족들과 
동물사람들 (animal persons) 간의 관계를 약화시켰을지라도 위대한 식물 사람 (plant person) 
인 Peyote 종교는 평원지역，그 중에서도 특별히 남부 평원지 역에 독륵한 종교 생활을 
이끄는 새로운 안내자로 나타났다. 당시 평원 지역의 부족들은 레저베이션 내에서 극도 
의 절망적인 삶을 살아가고 있었다. 이런 제한된 삶의 여건과 미국 정부에 의한 종교적 


80)Peyote 란 순무처럼 생긴 조그만 가시없는 선인장이다 . 이 선인장은 멕시코 북부와 텍사스의 
건조한 땅에서만 야생한다 . 단추처럼 생긴 끝 부분만을 그냥 먹거나 말려서 먹는데 구토를 일으 
킬 정도로 쓰고 역겨운 맛을 지니고 있다 . 이것이 16 세기 북멕시코의 종교의식에서 사용되었다 
는 기록이 있지만 그 용도가 달랐고 , 미국에서 Peyote 사용은 1870 년대 Lipan 아과치 부족이 사 
용한 기록이 나타나 있다 . 
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박해로 인해 네이티브 어메리칸들은 사회적인 소외，심리적인 혼란 그릭 신앙 생활의 
상실을 심각하게 경험하고 있었다. Peyote 는 이런 문제를 이야기하면서 사람들에게 새 
로운 삶을 설정하도록 도움을 주었다. 이 새로운 종교는 세계는 상호의존한다는 옛 세 
계관과 전통적인 의식 중심 생활 양식을 보존케함으로 문화적 정체성을 확인시켰다. 그 
리고 네이티브 어메리칸으로서의 가치를 고취시켰다. 동시에 Peyote 종교는 전통 종교 
와 기독교 간의 갈둥의 요소들올 덜어주었다. 그리고 또 Peyote 종교는 저항심으로 가 
득찬 사람둘에게 문화적 동화에 저항할 수 있는 힘올 주었다. 

또한 Peyote 종교는 네이티브 어메리칸들에게 종교적 책임을 되찾을 수 있는 길 
을 열어주었다. 교회내에서 그들은 자신들의 죄를 고백하고，심신올 정화하고，병올 치 
료하고 알콜 중독에서 벗어나고, 형제간의 유대 관계를 강화시켜주었다. 19 세기에는 적 
대 관계였던 부족둘이 서로 화해하였다. 여러 가지 점에서 19 세기 말의 Peyote 종교의 
확산은 네이티브 어메리칸들의 종교 변화에 있어서 가장 의미있는 경험이었다. 

초기 Peyote 예언자들온 새로운 종교를 형성하기위해 여러 가지 종교적 분파들 
올 결집시키는 혁신자들이었다. 여러 혈통의 피가 섞인 John Wilson 이 1890 년 오클라호 
마 Ghost Dance 에서 처음으로 Peyote 를 복용하고 위대한 환상을 보았다. 이 때 받온 계 
시들에 대한 월슨의 해석에는 많온 기독교적 요소들이 포함되어 있다. 육신을 떠나게하 
는 Peyote 체험 동안 그는 하늘 왕국으로 인도되었다. 그곳에서 그는 정령세력들(해，달， 
그리고 불)의 상호간의 위치를 보았을 뿐만 아니라 그리스도의 삶속에 일어났던 여러 
가지 사건들에 대해서도 배웠다. 그를 긍훌히 여긴 식물 사람 Peyote 는 이 환상올 통해 
그에게 예수가 걸어간 길을 보여주었다. 그리스도의 무덤(그곳이 비어있는 것을 그는 
보았다고 말하였다)으로부터 달로 향하고 있는 Peyote Road 는 그리스도께서 승천하신 
바로 그 길이다. 그러므로 Peyote Road 를 따른다는 것은 그리스도의 가르침의 길을 따 
른다는 것이다. 그 이후 월슨온 전통적인 Peyote 종교 관습에다 기독교의 요소들，예를 
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들면 중요한 영적 조력자로서 예수에 대한 믿음과 개인의 도덕적 책임올 추가시켰다. 

월슨의 환상속에 나타난 그리스도는 기독교인들에게 말씀하신 것과는 전혀 다르 
게 인디언들에게 말씀하셨다 월슨을 그리스도인들온 그리스도를 죽이는 죄를 범했기 
때문에 성경올 받았다고 가르쳤다. 네이티브 어메리칸들은 이러한 참혹한 행동과는 무 
관함으로 오히려 하나님과 더 가까운 관계에 있음을 가르쳤다. 따라서 그는 그리스도인 
들온 하나님과 교통하기 위해서 성경을 필요로 하지만 네이티브 어메리칸들온 Peyote 
정령으로부터 직접 하나님의 진리를 배울 수 있다고 가르쳤다. 그러나 후대에 가면서 
성경에 대한 인식온 바뀌어 살아있는 영혼을 지닌 모든 사람에게는 성경이 말씀을 하 
고 이 말씀올 통해서 구원올 받는 것으로 믿었다.川 다른 예언자들이 Peyote 신앙과 기 
독교는 같온 종교라고 주장했을지라도 시간이 지나면서 그리스도와 Peyote 가 인디언들 
에게 특별한 관심을 가지고 있다는 일치감이 생겨났다. 다른 많온 Peyote 신앙인들처럼 
월슨은 네이티브 어메리칸들은 그리스도인들과는 달리 개인적으로 신과 교통할 수 있 
다고 선언하였다. 

이처럼 Peyote 종교에는 많온 기독교적 요소가 담겨 있다. 하지만 전통적인 비기 
독교 신앙과 관습들온 Peyote 신앙을 유일무이한 인디언적인 것으로 만들어 가려고 한 
다. 왜냐하면 그런 신앙과 관습온 그 종교의 기초가 되고 부분의 총화보다 더 큰 전체 
적인 것을 만들기 때문이다. Peyote 종교는 많온 전통적인 네이티브 어메리칸들의 특징 
둘을 통합하고 있다. 이러한 전통적인 특징들에는 환상가운데서 정령 세력을 통한 창조 
주와의 교통이 포함된다. 이러한 교통은 능력으로 나타난다. 물북 (water drum ) 과 독수리 
부채 (eagle fan ) 를 사용하는 Peyote 종교의 중심신앙인 치유의식들온 많은 인디언들，특 
별히 평원지역의 인디언들에게는 전통적인 것이다. medicine man 들온 많온 능력을 갖고 
있다 예언，날씨 통제，잃온 물건찾기，적의 소재파악둥이다. 많온 네이티브 어메리칸들 
온 vision Quest 를 실천하였다. 이 의식에는 다른 악한 능력(세력》으로부터 자신올 보호 
81 )Treat (1996)， p . 193. 
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해줄 능력올 갖고 스스로 고통올 감내하는 행동이 포함되어 있었다. 전통적인 의식들은 
또한 특별한 식물들(담배, 선인장콩，흰꽃 독말풀 그리고 Peyote ) 올 환상올 얻고，그 환 
상을 통해 능력을 얻는 수단으로 사용하였다. 

Native American Church 는 기독교 신앙과 전통적인 네이티브 어메리칸 신앙과 관 
습의 통합을 그 통합강령에서 다음과 같이 표현하고 있다. 

“이러한 통합의 목적은 전지전능하신 하나님올 믿는 신자들올 육성하고 보급하 
는 것이다, 그리고 미국 전역에 걸쳐있는 여러 네이티브 어메리칸 부족들의 하늘 아버 
지께 예배하는 풍습올 육성하고 보급하는 것이다. 그리고 미국 전역에 걸쳐있는 여러 
네이티브 어메리칸부족들 사이에 도덕，맑온 정신，근면, 사랑，바른 삶을 보급하고 자 
부심가 형제애 그리고 연합을 계발하기 위함이다. Peyote 성례전 사용과 더불어 그리고 
그것을 통하여.” 8 회 

이 Peyote 종교가 특정한 법적 단체를 구성한 것온 [914 년 오클라호마 Redrock 의 
First Bom Church of Christ 이다. 백인 관리들이 끊임없이 그들을 괴롭히고 Peyote 사용 
을 금지시키려고 하자 1918년에는 여러 부족들이 연합하여 더 큰 조직을 결성하였다. 
그리고 자신들을 보호하기 위해서 그들의 종교자유의 법적 권리를 호소하였다. 같온 해 
에 12,000명의 교인들을 대표하는 대표자들이 모여 Native American Church 를 조직하였 
다, 1945년에는 18개주에 교회를 두었고 1954년에 Peyote 종교는 캐나다의 Native 
American Church 와 연함함으로 국제적인 규모로 확대되었다. 1970년대에는 250,000여명 
의 교인으로 성장하였다. 북아메리카에서 가장 빠르게 성장하는 네이티브 어메리칸 종 
교이다. 그리고 다른 인더언들의 종교와는 달리 선교사들올 과송한다. 

Peyote 의 최초의 예언자 월슨에게서 보았듯이 이 종교에는 많온 기독교적인 요 
소가 전통적인 의식 및 관습과 융합되어 토착화되어 있다. Native American Church 는 공 
식적인 교리 체계를 가지고 있지 않다. 그리고 사상과 상징을 일원화한 체계도 역시 가 
82 )Chainpaqne (1994), p . 490. 
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지고 있지 않다, 그러나 폭넓은 일부 통칙들이 대부분의 교회들에 적용되고 있다, 이러 
한 통칙들이 바로 Native American Church 의 교리 라고 할 수 있다. 

그들은 항상 하나님올 존재의 궁극적인 근원으로 널리 숭앙되는 힘인 위대한 정 
령 (Great Spirit ) 과 동일시한다. 예수는 하나님과 인간 사이를 중재하는 네이티브 어메리 
칸들의 문화영웅들 내지는 수호자 정령들을 대신한다. 그리고 예수는 종종 의식에서 
Peyote 여인과 동일시되기도 한다. 그들온 또한 성령에 대해서 언급하지만 그 역할이 
모호하다. 인디안들에게 특별한 동정과 공감올 보여주는 현세에서 성육신화한 존재로서 
의 Peyote 로 성령을 인식한다. 그들은 또 천사를 말하는데 그 천사들은 전령 정령들로 
서 그둘에게 전통적인 나침반의 방위나 네 방향의 바람을 연상시켜 준다. 또한 천둥새 
이미지는 쉽게 성경속의 비둘기 이미지와 연결된다. 그리고 십자가는 각 부족의 배경에 
따라 여러 가지 이미지로 나누어진다, 단추 모양의 Peyote 들은 중심 의식에서는 떡과 
포도주를 대신한다. 그러나 Native American Church 교인들은 전통적인 성례전의 의식올 
그대로 지킨다. 이러한 일치되는 점들로 인해서 많은 참석자들온 Peyote 종교가 기독교 
에 배타적이라거나 적대적이라는 것을 전혀 느끼지 않는다. 

Peyote 신봉자들이 삼위일체 신학과 십자가의 상징 그리고 성례전속에 자신들의 
전통적인 신앙 형식들올 토착화시키듯이 그들은 또한 기독교의 다양한 윤리적 규범들 
도 토착화시킨다. 십계명에 기초한 관습들과 같은 백인들의 관습들이 네이티브 어메리 
칸들의 도덕올 지배한다. 그러나 이러한 관습들이 거의가 네이티브 어메리칸문화 전숭 
에 직접적으로 위배되지 않는다. Native American Church 지도자들온 “Peyote road 를 따 
르기” 위해서 노력하는 사람들 사이에 형제애을 강조한다. 그들은 추종자들에게 한 공 
동체의 다른 성원둘에게 정직하게 행동하고 가능한 서로 격려하라고 권면한다. 그리고 
가장 중요한 것으로 Native American Church 는 모든 형태의 술올 금한다. 이러한 윤리 적 
규범을 따르는 사람들온 선한 도덕적 행위는 기쁨이 넘치는 미래의 삶으로 보상받을 
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것이라는 식으로 말하면서 백인들의 종말론올 따랐다. 이러한 법규를 어기는 사람들에 

게 벌이 임한다는 식으로는 거의 말하지는 않을지라도 모든 인디언들 0 ᅵ 한결같이 다 

미래에 보상을 받올 것이라는 전통적인 사고는 버린 것처럼 보인다. 

Peyote 신봉자들은 주로 토요일 밤에 hogan 이라는 특별한 tipi 에서 예배를 시작하 

여 해가 뜰 무렵에 끝낸다. 예배 집전자들은 제단으로 사용할 곳에 반달 모양의 흙무더 

기를 준비하고 삶의 여정올 상징하는 조그만 길올 만든다. 이 길이 반달의 길 (Half 

Moon way) 이다.대 그 길 정상에는 단추 모양의 큰 Peyote 를 놓고 그리고 추가적인 신성 

한 상징물로서 십자가를 함께 놓는다. 십자가를 함께 놓는 것은 Winnebago 부족이 예수 

그리스도를 영접한 후에 의해 십자가 불의 길 (Cross Fire way ) 올 도입한 이후부터이 

다. 84 ) 이 십자가는 그리스도께서 우리 모두에게 생명올 주셨다는 상징이다. 반달의 양 

끝사이에다 V 자 모양으로 생긴 화덕불을 놓는다. 그외에 다른 전례 용품들은 독수리 

뼈 호각，호리병박 딸랑이，물북，지광이，백향목 및 세이지 향 그리고 깃털 부채이다. 

수석 집례자인 길잡이 ( Roadman ) 는 예배 전체를 집례한다. 그러나 그는 신과 참석한 사 

람둘 사이를 중재하지는 않는다. 영적인 교통의 길온 참석한 사람 모두에게 열려진다. 

길잡이는 노래로 예배를 시작한다. 이때 그의 조수인 북잡이는 노래의 반주를 한다. 차 

석 집례자는 이따금씩 불에다 향을 넣은 백향목 추장 (Ceder Chief ) 과 밤새도록 불이 꺼 

지지 않도록 돌보는 화부 ( Fireman ) 이다. 이들 네사람이 주로 예배를 집례한다. 길잡이의 

노래로 시작된 예배 중에 참석자들온 대개 네 개의 Peyote 단추를 먹거나 Peyote 로 만 

든 차를 마신다. Peyote 를 복용한 예배자들은 깊은 묵상올 통해 Peyote 복용으로 해서 

일어나는 채색의 환상을 본다. 이 환상온 상당한 심리적인 효과를 유발시킨다. 바로 일 

시적인 이 마음 상태가 모든 Peyote 의식의 절정이다.뻐 예배자들은 밤올 새우면서 개 

期)이 반달 모양의 흙무더기 위에 만들어진 길이기때문에 “Half Moon Way ” 라고 부르는데 
Peyote 신봉자들을 처음부터 이 의식을 채택하였다. 태어나서부터 늙어서 죽을 때까지의 길이라 

고 생각하였다. 

84) Treat (1991)， p . 193. 

85) Bowden (1981), p . 213. 
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인적인 문제들을 이야기하고 도덕 규범을 범한 잘못올 고백한다. 신봉자들은 앞으로 어 
떤 어려움이 닥치더라도 믿음을 잃지 말자고 서로 격려한다. 개인적인 환상과 성례전의 
도움으로 위로를 받온 참석자들은 예배를 끝내고 옥수수와 고기 그리고 과일로 된 아 
침올 먹고 해산한다. 

이렇게 예배 의식에서 사용되는 Peyote 와 다른 전례 용품들에 대해서 어떤 인식 
올 가지고 있는가를 살펴보아야 그것들에 대한 네이티브 어메리칸들의 토착화 사고를 
알 수 있을 것이다. 

네이티브 어메리칸들은 Peyote 를 그둘에게 주신 분온 하나님이라고 믿는다. 약물 
에 쓸 뿌리를 찾기위해서 사막을 헤메던 네이티브 어메리칸들앞에 하나님의 섭리에 따 
라 Peyote 가 식물 사람이 되어 그둘 앞에 그 모습을 내보였다는 것이다. 인디언들은 
Peyote 를 “약”이라는 의미의 그둘의 언어인 pejuta 라고 부른다. 하나님께서 모든 인디언 
둘올 사랑하셔서 이 땅에 이 약올 있게하시었고 그래서 인디언들온 이것을 발견하였고 
그리고 이 Peyote 를 통하여 그리스도에게로 나아오게 되었다고 Peyote 신봉자들은 믿는 
다. 그러므로 네이티브 어메리칸둘의 Peyote 로 인한 치유의 간중은 기독교인들의 믿음 
올 통해 치유받는 모습 그대로이다. 따라서 Peyote 교회는 필요한 때면 치유를 위한 예 
배를 갖는다. 신유부흥회와 같은 집회는 아니고 개인적으로 드리는 예배의 성격을 지니 
고 있다. 이 예배를 통해 Peyote 를 복용하고 완치되는 일이 일어난다. 그들온 그 환자가 
Peyote 를 통해 귀신을 물리치고 자신을 그리스도에게 맡김으로 치유되었다고 믿는다. 86 > 
Peyote 예배 의식에는 항상 북이 있다. 인디언들은 북을 정말로 좋아하는 사람들이다. 
그래서 powwow 를 할 때는 다른 악기는 전혀 없고 오직 큰 북만이 있다. 그들온 북올 
사용하여 하나님올 찬양한다. 이런 이유 때문에 북잡이는 늘 거룩한 생활을 해야만 한 
다. 북을 포함한 네이티브 어메리칸의 음악온 44 영혼을 위로하는 것”으로 믿는다. 둥근 
모양의 북은 우주를 상징한다. 그리고 그 북에서 울려나오는 소리는 우주의 리듬(심장 
86)Treat (1996), p. 203. 
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의 고동)이다. 북소리가 울려퍼지는 한 지구는 죽지 않올 것이다. 네이티브 어메리칸들 
이 북올 존중하는 이유는 이 북이 자신들이 어디에서 왔는가를 늘 깨우쳐주고 그리고 
자신둘이 생겨난 그 땅에 대한 자신들의 책임을 일깨우기 때문이라는 것이 그들의 주 
장이다. 87 > 

백향목 추장온 밤새도록 향을 관리한다. Peyote 종교 예배에서 향은 가톨릭 미사 
에서 사용되는 것처럼 향이 사용된다. 인디언들은 오래 전부터 멀리 떨어진 다른 지역 
에 메시지를 보낼 때 연기 신호를 사용하였다. 그러므로 이 예배 의식에서 향을 피워 
올리는 것온 위대한 정령에게 연기 신호로 기도울린다는 것을 알리는 행위이다. 위대한 
정령온 이 연기 신호와 함께 기도를 듣고 그 기도에 웅담하신다는 것이 그들의 믿음이 

다 . 애 ) 

창조주를 찬양할 때 그둘은 항상 지팡이를 손에 둘고 노래한다. 

독수리 날개 뼈로 만든 호각을 의식의 순서에 따라 집례자가 분다. 

그리고 여러 종류의 새털로 만든 부채를 예배 중에 사용한다. 예배를 시작하기 
위해서 24개의 깃털로 만든 부채를 사용한다. 부채안에 있는 깃털온 사람속에 살아있는 
영혼을 상징한다. 매의 꼬리 깃털 두개는 사람의 살아있는 영혼을 불들기 위한 것이다. 
그 깃털이 사람을 감싸고서는 영혼을 붙든다고 믿는다, 독수리 깃털이 부재에 있는 것 
은 악한 영이 접근해오면 그 영올 물리치기 위해서이다. Peyote 신봉자돌온 전통적인 
의식에서 사용되어온 이 부채를 그대로 그들의 예배에서 사용하고 있다. 

Peyote 교회의 한 지도자는 이렇게 말한다. “그리스도의 재림의 때가 가까이 왔 
다. 그 때에 사람들온 그들의 신앙에 따라서 또는 그들이 속한 교회에 따라서 심판받지 
않올 것이다. 우리가 행한 선한 일과 우리가 행한 나쁜 일이 판단의 기준이 될 것이다. 
우리가 속한 교회가 우리를 구원하지 못할 것이다. 이것이 내가 사람들에게，특별히 젊 

87 )Thurston (1996), p . 35. 

期 ) Treat (1996), p . 200, 
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은 청년 세대에게 하고 싶은 말이다.” 89 호 

일부 기독교인둘은 사람들이 예배 그 자체뿐만 아니라 성도들간의 교제를 통해 
서 얼마나 많온 만족을 얻는가를 인식하지 못할 때가 많다. 세이커교나 Peyote 종교와 
같온 네이티브 어메리칸종교들온 많온 사람들이 기독교에서 얻지못하는 이런 교제를 
제공해주고 있다. 이런 이들의 교회는 아마도 앞서 있는 교회인지도 모른다. 왜냐하면 
많온 기독교인들이 이제서야 이러한 필요성을 자각하기 시작했기 때문이다. 네이티브 
어메리칸들 사이에는 자신울 진정한 그리스도인으로 믿는 많온 사람들이 있다. 그들은 
기독교의 미래에 큰 공헌올 하게될 것이다. 

지금까지는 네이티브 어메리칸들의 복음에 대한 두가지 상이한 반응을 보았다. 

즉 복음올 침입자둘인 유럽인들과 동일시하고 적대 의식을 갖고 복음에 저항한 네이티 

브 어메리칸 예언자둘의 팔동과 그리고 그와 반대로 복음속에서 새로운 길을 발견하고 

그 복음을 전통적인 문화와 결합하여 새로운 종교를 구현해 낸 복음에 대해서 호의적 

인 네이티브 어메리칸 예언자들의 활동과 새로운 종교，새로운 토작화 교회를 살펴보았 
다. 여기서 우리는 제3의 또 한 그룹올 살펴보아야 할 것이다. 그 그룹은 복음에 완전 
히 동화된 기존 교단내에 있는 네이티브 어메리칸 교회들이다. 그들은 앞선 그룹들과는 
전혀 다론 모습의 인디언둘이다. 선교역사 과정에서 언급된 14 붉온 기독교인”이라고 할 
수 있다. 그들은 철저히 기독교화된 네이티브 어메리칸들로서 따로 구분하자면 네이티 
브 어매리칸 크리스챤이라고 할 수 있올 것이다. 

C . 네이티브 어매리칸 크리스찬의 한 공동채로서 오나이다 연합 감리교 
회 

이 그룹의 사람들을 정의하자면 분명한 구원의 확신을 갖고 인디언으로서 하나 
님과 새로운 관계를 시작한 “거듭난” 사람들이다. 그들온 인디언들의 전형적인 모습이 

89) 앞 글, p . 205. 
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라고 일컬어지고 있는 나태함，술꾼，무책임 둥올 철저하게 거부하며 “하나님의 자녀”， 
“하나님의 후사요 그리스도와 함께한 후사” 그리고 “오직 성도들과 동일한 시민이요 하 
나님의 권속”베이라고 성경 말씀에 근거한 고백을 한다. 그들온 교회내의 경건 생활을 
따르고 기독교의 교리와 역사，그리고 기독교의 모든 전숭올 인정한다. 그런 반면 네이 
티브 어메리칸의 전통과 영성이 본래부터 악한 것이고 이교적인 것이라고 확신한다. 그 
리고 이런 전통둘이 기독교 신앙과 모순된다고 주장한다. 이런 전통둘올 받아들이는 것 
은 결국 혼합주의에 빠진다고 생각한다. 그리스도의 중심성만이 오직 그둘의 관심사이 
다. 키오와 네이티브 어메리칸 부족중 첫 개종자 한사람온 그가 지금껏 드려오던 
Peyote 의식에서 그들의 부족에게 이렇게 고백한다. “여러분에게 드릴 말이 있습니다. 
지금 이 순간 0 】 여러분들과 함께하는 마지막 시간이라는 것입니다. 나는 Peyote 보다 더 
나온 것올 발견하였습니다. 나는 하나님의 책을 읽었습니다. 그리고 나는 그 말씀을 믿 
습니다. 그래서 나는 세상적인 모든 것을 버릴려고 합니다. 이 책은 나를 위해 자신의 
생명올 버린 한 남자에 관해서 말하고 있습니다. 여러분이 그에게 기도하면 그 분온 여 
러분의 기도에 응답해주실 것입니다. 내가 이 나무에게 기도했을 때 이 나무는 내게 아 
무 것도 보여주지 않습니다- 나는 여러분들과 여러분들의 관습을 존경합니다. 그러나 
나는 이제 예수의 길을 선택했습니다. 나는 그 일이 잘한 일이라고 생각합니다.”川 이 
러한 류의 고백과 함께 그들 대부분온 네이티브 어메리칸의 상징둘올 불태우고 네이티 
브 어메리칸의 공예품까지도 거부한다. 그리고 powwow 도 거부한다. 그리고 학교에서 
네이티브 어메리칸의 언어나 영성이 가르쳐지는 것올 거부하는 운동을 다른 백인들파 
함께 전개한다. 네이티브 어메리칸 영성과 관련된 의식에 참여하는 일온 마치 사탄과 
제휴하는 일로 여긴다. 그러므로 그 어떤 네이티브 어매리칸의 영성과 연루된 일도 자 
신의 기독교 신앙을 타락시킨다는 이유로 거부한다. 이런 사람들이 모인 교회가 기존 

90) 로마서 8:16,17 ; 에베소서 2:19. 

91) Thurston (1996), p . 9. 
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프로테스탄트와 가톨릭 교단내의 대부분 네이티브 어메리칸 교회둘이다, 이런 교회들은 
교회의 외적 장식에서부터 예배 형식에 이르기까지 그 교회가 속한 교단의 형식올 라 
르고 있다. 그리고 이런 교회의 성직자도 대부분이 백인이다. 본 논문에서 토작화 교회 
의 한 사례로 살펴보고자 하는 오나이다 연합 감리교회도 대다수의 교인들이 상술한 
것과 같온 의식을 지니고 있는 전형적인 연함 감리교회이다. 이런 교회는 선교사들에 
의해서 설립되었다，오나이다 교회의 설립과정올 보자. 

오나이다 부족온 오늘날의 뉴욕주를 근거로 살았던 이로쿼이 동맹 부족둘중의 
한 부족이다. 1609년 네덜란드가 뉴욕올 처음 발견할 당시 이미 이로쿼이 동맹이 형성 
되어 있었다는 것이 기록으로 나타나 있다. 이로쿼이 동맹온 Mohawk , Oneida , 
Onondaga , Cayuga , Seneca 부족둘의 연합체이다. 1714년에는 Tuscarora 가 함류한다. 이들 
온 군사적으로 그리고 정칩 적으로 연함을 이루고 서로를 보호하였다. 이 이로쿼 이 동맹 
과 미국 정부 사이에 중요한 조약이 뉴욕의 Canandiagua 의 Treaty Rock 에서 체결되었다. 
1794년 H 월 11일에 일어난 이 역사적 사건은 여섯 국가와 새 정부 사이에 평화와 우 
의를 다짐하는 조약이었다. 영국과 네덜란드의 식민지로서 뉴욕주는 여섯 국가와 조약 
을 체결하였다. 죠지 와싱턴은 그의 전쟁 비서 Pickering 중령을 이곳에 보내 알바니 주 
관리들에게 그날 이후로 오직 연방 정부만이 인디언둘과 조약을 체결할 수 있게된다는 
것을 통보하였다. 그러므로 이 조약은 네이티브 어메리칸 문제를 연방정부가 관할하게 
된 근거가 되었다. 이 조약을 통해 미국 정부가 한 약속 가운데에는 미국 정부는 여섯 
국가둘에게 유보된 땅은 여섯 국가의 소유이며 미국 정부는 이러한 소유 권리를 침해 
하거나 이 땅의 소유를 주장할 수 없다는 약속이 있고，또한 그 땅온 여 섯 국가가 미국 
정부에 팔고자 할 때까지는 그둘의 소유이며，팔고자 할 때는 미국 정부만이 그 땅을 
살 권리가 있다는 약속이 포함되어 있었다. 여섯 국가는 이 조약올 어기지 않았다. 이 
조약 체결의 징표로 미국 정부는 이로쿼이 각 국가들에게 연례적으로 3_4야드의 사라사 
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천을 주었다. 이 천온 후일 현금으로 대치되었는데 그 천을 오늘날의 금액으로 환산하 
면 야드당 50 센트 정도에 해당된다. 

이 조약 체결시에 오나이다 부족^ 미국 정부로부터 미국 독립 전쟁 당시 협력 
해준데 대한 찬사와 감사를 받았다. 그리고 족별히 땅올 보호해주겠다는 약속도 받았 
다. 그런데 29 년이 지난 후 오나이다 부족온 강제로 그둘의 고향땅을 떠나 해지는 곳으 
로 발걸음을 옮겨야 했다. 당시의 다른 부족들이 때때로 당해야 했던 것처럼 관리들과 
군대에 의해서 강제로 내쫓기지는 않았어도 자유와 새로운 기회를 찾아 아메리카 대륙 
에 온 유럽인들이 동쪽에서 서쪽으로 엄청나게 몰려오면서 그들을 압박하였다. 제일 기 
독교당 (First Christian Party) 은 오나이다 부족을 위해 일하고 있었던 Episcopal 교회의 선 
교사였던 Eleaser Williams 의 인솔하에 서쪽으로 이주하였다. 그들은 1822 년에 그린베이, 
위스컨신의 Fox 강 서쪽 연안인 Kaukaulin(LittIe Rapids) 에 정 착하였다. 월리엄스가 뉴욕 
의 오나이다 거주지를 떠난 후에 Methodist Episcopal 선교사들이 뉴욕의 오나이다 부족 
들올 위해서 선교활동을 하였다. 남아있던 오나이다 부족 일부가 1830 년 서쪽으로 이주 
하였다. Stevens 라는 사람에 따르면 그들온 “우리 학교에서 위로 3 마일 떨어진 폭스 강 
연안에 정착하였다.” 이곳에서 그둘온 모임을 갖고 그들의 선교사가 도착하기를 기다렸 
다. 그들이 기다린 선교사는 John Clark 감리교 목사였다. 그는 1832 년 6 월에 그린베 0 1 
로 과송받았다. 그는 건물과 장비, Mohawk 와 Chippewa 어를 말하는 네이티브 어메리칸 
일꾼들，그리고 여행을 위한 경비를 받아왔다. 그는 7 월에 그린베이에 도착했다. 그리고 
이렇게 연회에다 보고하였다. “선교기지를 세우려고 특별히 마음을 두고 있는 네이티브 
어메리칸정착지는 이곳으로부터 25 마일 정도 떨어진 폭스강 남쪽 연안입니다. 이 지역 
온 건강에 좋은 지역이고 땅도 비옥함니다.” 뉴욕에서 이주한 오나이다 부족의 위스컨 
신의 생팔온 뉴욕에서 가져온 문화에 기반을 두고 있었다. 그들은 신앙과 신념，그리고 
풍습을 그대로 가져왔다. 뉴욕에서 백인둘과의 접촉 초기에 이미 그들의 물질문화는 많 
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이 변화되어 있었다. 그러므로 그들온 새로운 세계로 와서 백인들이 사는 집과 같온 집 
올 지었고，옷도 백인의 복장을 입었다. 그들 주변의 “백인 바다”와는 거의 접촉이 없 
는 문화적，경제적 섬올 형성하였다. 집단 전체로서는 잘 통합된 집단이었다. 협동정신 
공동체 생활속에서 나타났다. 그런 협동 정신이 교회를 설립하는데 큰 힘올 발휘하였 
다. 이둘은 Episcopal 교회와 감리교회，두 교회를 설립했는데 감리교회를 설립하는 과 
정을 보자. 

클라크가 스미스필드를 처음 방문하는 길에 네이티브 어매리칸 설교가인 Daniel 
Adams 를 대동하였다. 그 뒤 총추장 Anthony John 은 부족회의를 소집하고 “학교 건물과 
예배 처소를 위한 장소”를 정했다. 크기 24 X 30 피트의 이 통나무 건물은 단 시간내에 
완성되었다. 그리하여 9월15일에 25명의 인디언으로 Methodist 를 결성하고 그 다음날인 
16일 주일날에 예배를 드리며 건물올 봉현하고 Adam Smith 라는 한 네이티브 어메리칸 
아이에게 세례를 주었다. 그리고 오나이다 회중들과 방문한 장로교인들인 Stockbridge 부 
족둘과 Tuscarora 부족들에게 성찬식을 베풀었다, 9월17일, 월요일에는 Skatcsburg 에서 
온 Electa Quinney 가 30명의 학생들을 데리고 학교를 시작하였다. 그리고 성인들과 아동 
올 위한 주일학교도 맡아서 봉사하였다. 이 교회는 미시간 호수와 시카고 남쪽 50마일 
떨어진 곳에 있는 Pacific Ocean 사이에 설립된 최초의 Methodist Episcopal 교회였다. 그 
러나 뉴욕의 오나이다 부족둘의 이주는 신속하게 계속되었다. 

감리교인들온 자신둘의 소유를 포기하고 오나이다 레저베이션으로 정해진 곳으 
로 이주하였다. 1833년 여름에 목사와 교사인 Adams 부부는 회중 및 학생둘을 데리고 
Protestant Episcopal 선교 교회로부터 남쪽으로 6마일 가량 떨어진 Duck Creek 레 저베 이 
션으로 갔다. 그둘은 이곳올 위스컨신에서 그들의 최초의 집을 기념하여 New Smithfield 
라고 불렀다. 오나이다 교회 기록에 따르면 1838년에 골조건물이 통나무 건물올 대신하 
여 건축되었다. 이 건물이 [890 년 좀 더 큰 건물이 지어지기까지 사용되었다. Epworth 
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Hail 온 1895 년 친교를 목적으로 건축되었다. 왜냐하면 청년들이 여가 시간에 갈만한 공 
간이 없었기 때문이었다. 1충은 일반 예배와 주일학교 교실로 사용되었고 지하충에는 
주일학교 교실들과 식당 및 주방이 있었다. 1943년에는 1890년에 세워진 교회가 번개로 
인한 화재로 완전히 타버렸다. 다행의 교회 지하충의 집기들은 모두 Epworth Hall 로 옮 
길 수 있었다. 모든 교인들이 힘을 함해서 그 훌을 예배실로 꾸며 10년 동안 교회로 사 
용하였다. 이 기간 동안 오나이다 레저베이션내에서는 적극적인 문화적 신진대사가 이 
루어진 기간이었다. 이러한 변화는 크게 요약하면 다음의 세가지다: 레저베이션을 나누 
어 그 땅을 네이티브 어메리칸 개개인이 소유할 수 있게 한 1887년의 할당령，부족 청 
년들올 그 부족이 살고 있는 주를 떠나 다른 정부 기숙사 학교에 보낸 정부의 정책했가 
중대되는 백인들과의 상호접촉 및 백인 문화의 흡수.때 

1950년 John Tompson 이 담임목사로 부임하였다. 1953년에는 National Division of 
the Board of Mission 의 보조금으로 오나이다 부족들온 다시 한 번 예배당을 건축할 수 
있었다. 위스컨신 연회의 많온 지도자들온 이 일의 실현을 위해 많온 노력올 기울였다. 
그러나 오나이다 부족들온 있는 힘을 다하여 새성전 건축에 협력하였고 Epworth Hall 도 
이전하였다. 그리하여 내로운 성전과 새로운 훌은 한 건물 0 】 되어 오늘날의 모습으로 
완성되었다. 

교회 사역 초기에는 주로 교육 프로그램에 힘올 쏟았다. 그러다가 1907년 교육 
온 정부 학교로 이관되었다. 많은 아이들은 다른 지역의 정부의 기숙사 학교로 보냈다. 
설립 이후로 오나이다 연함 감리교회는 오나이다 부족 공동체를 위해서 일하면서 신자 
들의 힘있는 단체로 발전시켰다. 레저베 0 1션 바깥에 더 나은 경제적 기회가 있었기 때 


92) 이러한 교육 정책의 결과는 인디언들 사회에 분열을 일으키는 현상으로 나타났다. 기숙사 학 
교에서 교육울 받은 많은 인디언 청년들은 레저베이션으로 되돌아가지 않았고, 돌아간 청년들도 
오나이다의 옛 풍습에 불만올 품고 배격하는 생각과 모순에 빠졌다. 

93) R. E. Ritzenthaler (1950). The Oneida Indians of Wisconsin (Milwakee- Order of the 
Board of Trustees), p. 13. 
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문에 많온 교인들이 레저베이션올 떠나 밀워키，시카고 둥지에서 생활하고 있다. 그러 
나 부족 지도자들은 교회를 떠나지 않고 예배를 드렸다. 이러한 영적인 기초는 그둘로 
술한 고생올 견디게 하였고 자부심과 위엄을 잃지 않게 하였다. 오늘날 그들은 중거하 
는 교회로서 모든 사람들에게 하나님올 향한 그들의 사랑올 선포하고 또한 모든 사람 
에 대한 하나님의 사랑의 복음올 선포한다. 

그러나 3백 여년에 걸친 백인 문화가 오나이다 부족에게 준 영향은 이로쿼이 문 
화의 조각들만을 지닌 현대의 오나이다 공동체로 만들어 놓았다. 문화변용과정도 철저 
히 일방적이었고 그리고 이로쿼이 문화의 해체도 거의 완벽한 것이었다. 그러한 현상은 
오나이다 교회안에서도 극명하게 나타난다. 그 한 실례로는 1864년 이후 1998년까지 오 
나이다 교회에는 단 한명의 네이티브 어메리칸 목회자도 사역하지 않았다. 그러므로 레 
저베이션 내뿐만 아니라 교회에도 네이티브 어메리칸 옛 문화는 그림자만 남아 있다, 
그러나 이런 그림자만으로는 전혀 문화로서의 기능을 하지 못하고 있다. 단지 그들의 
현재의 삶의 미소한 자리만 차지하고 있울 뿐이다. 나이든 사람둘은 이런 현상올 큰 비 
극으로 생각한다. 

그렇지만 오늘날까지 유지되고 있는 두가지 이로쿼이 문화 요소가 있다, 오나이 
다 언어와 그리고 오나이다의 혈통이다. 먼저 언어를 보면 오나이다 언어는 이제는 죽 
은 언어에 불과하다. 왜냐하면 모든 부족들이 영어를 사용하고 아이둘온 학교에서 영어 
를 사용하며 공부하기 때문이다. 그러나 최근에 들어서 레저베이션 내에 있는 초등학교 
에서는 오나이다어를 가르치는 시간이 있다. 레저베이션내의 학교에서의 이런 프로그램 
온 네이티브 어메리칸의 종교와 문화의 부활과 맥락올 같이하는 것으로 이해된다. 오나 
이다 교회내에서도 오나이다 언어는 미미하나마 살아 있다. 오나이다 싱어스 (Oneida 
Singers ) 라는 오나이다 부족 합창단의 단원들이 예배 시간 간간히 오나이다어로 번역된 
연합 감리교회의 찬송을 부론다. 
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다른 한가지는 혈통인데 이 점에서 볼 때 오나이다 부족은 비교적 순수하다. 그 
리고 순수한 혈통의 수가 중가하고 있다. 1937년 1월1일 인구조사에 의하면 순종이 
81%，반종이 17%, 그리고 나머지 2%만이 혼혈이다. 순종이 81%라는 수치는 다른 인디 
언둘에 비해 높온 것이다. 하지만 이것온 네이티브 어메리칸 피에 관한 것이지 단지 오 
나이다 부족의 피만을 그대로 유지하고 있다는 의미는 아니다. 오나이다 부족이 위스컨 
신에 오기 전에 이미 다른 부족의 피가 섞였다. 이는 전쟁 포로들올 입양하는 전쟁 관 
습 때문이다. Metoxen , Doxter 같은 이름들이나 지리학적 설명으로 판단해 볼 때 뉴욕에 
있을 때 ( Stockbridge 부족온 거의 50년 동안올 오나이다 땅에서 살았다)，그리고 위스컨신 
에서 Stockbridge 부족과 피가 섞였다. 또한 위스컨신에서 Chippewa 부족 및 Menomini 
부족과의 결혼이 있었다. 

이렇게 유지되는 것이 있는가 하면 큰 변화를 겪은 것이 있는데 바로 종교와 그 
의식 체계이다. 앞서 살펴본 의식 체계는 17세기 초 이로쿼이 동맹 부족둘을 기독교화 
사역을 시작한 초기의 예수회와 그들 후의 선교사둘의 첫 번째 공격 대상이 되었다. 이 
와같온 최초의 영적 침식들이 끊임없는 압력을 통해서 심화되었다. 그리고 종교는 이로 
쿼이 문화가 붕괴되는 첫 단계였다. 이러한 성향울 거부하는 시도가 1800년올 전후해서 
Handsome Lake 의 노력과 그의 가르침올 통해서 이루어졌음을 앞에서 이미 보았다. 
1815년에 그가 죽자 이로쿼이의 비기독교인둘온 거의가 새로운 종교의 철저한 신봉자 
둘이었다. 

하지만 위스컨신의 오나이다 공동체는 거의 이 새로운 종교의 영향을 받지 않았 
다. 왜냐하면 뉴욕에서 이주할 때부터 이들온 신앙 집단을 중심으로 이주하였기 때문이 
다. 처음으로 이주한 집단온 세례를 받고 Episcopal 교회를 설립하고 First Christian Party 
로 결집한 무리둘이었다. 이둘이 위스컨신 오나이다 부족의 Episcopal 교회를 설립하였 
다. 그리고 두 번째 이주 집단온 세례를 받고 감리 교회를 설립하고 Orchard Party 를 구 
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성한 무리들이었다. 이들이 위스컨신으로 와서 에피스코팔 교회와 감리 교회를 설립하 
였다. 이들 두 집단은 종파가 다르고 다소 다른 방언올 쓰고 있다는 점을 제외하고는 
문화적으로 거의 유사하였다. 현재는 에피스코팔 교회가 숫적으로 가장 크고 감리교가 
그 다음이다. 이 두교회는 초창기부터 위스컨신 오나이다 부족의 종교 생활을 주도하고 
있다. 예배는 영어로 드려지고 찬송도 영어로 불려진다. 오늘날 이들 교회는 오나이다 
공동체내에서 사회적으로, 윤리적으로 가장 강력한 영향력올 행사하고 있다. 이런 점에 
서 오늘날의 오나이다 공동체는 현대 미국 농민으로 문화적 변용 과정을 거의 완성하 
고 있는 민족의 실례를 보여준다. 현재 그들이 실천하고 있는 문화는 그 기원이 인디언 
적인 것이 채 5%가 되지 않는다고 말한다가) 

그러나 이런 오나이다 공동체내에 자리잡고 있는 오나 0 ᅵ다 연합 감리교회에 서 
서히 네이티브 어메리칸의 영성의 바람이 불고 있다. 이는 미국 연함감리교회 위스컨 
신 연회의 새로운 네이티브 어메리칸 목회 방향과 그 목회를 실천하는 체로키 부족 출 
신의 담임목사 Charles L . Munson 의 인디언으로서의 그의 정체성에서 연유한다. 그는 
오나이다 감리교회의 28번째 목사이다. 오나이다 교회는 1998년으로 167년의 역사를 맞 
고 있는데 그 교인들은 오나이다 부족의 신앙과 전통 의식울 거의 잊었다. 167년의 역 
사 동안 오나이다 교회와 교인들온 철저히 백인 주도의 문화적 변용 과정올 통해 기독 
교화되었다. 그러므로 네이티브 어메리칸의 종교 전통과 의식온 이교적인 것이라는 의 
식이 많은 교인둘올 지배하고 있다. 그 실례로는 옛 종교 의식에서 사용했던 sage 를 주 
일 예배에서 사용했을 때 나타난 교인둘의 거부 반응을 들 수 있다. 95 ) 그리고 교회내의 
장식들도 일반 미국 감리교회의 모습 0 ᅵ다. 그러나 이 교회에서 함께 일하는 필자는 서 
서히 찾아오는 변화를 보고 느낄 수 있다. 그 변화를 정리해본다. 

94) 앞 글, p . 44 

95) Sage 4 쑥과 같은 풀로서 태울 때 나는 그 냄새는 향과 같은 역할올 한다. 네이티브 어매리 
칸들은 이 연기가 영혼을 정결케해 준다고 믿었다. 그러므로 어떤 의식전에 이 sage 를 태우면 
몸과 마음이，그리고 의식이 드려지는 장소가 정결된다고 믿었다. 
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성목회방향의 변화: (1) 본 교회 회중들의 욕구에 따르는 예배를 통해 회중들올 
인도한다. 또한 그 예배는 나의 성서적 해석과 감리교 전통 그리고 네이티브 어매리칸 
의 문화에 충실한 예배이다. 

(3) 본 교회 회중둘에게 도움이 될 “네이티브 어메리칸 영성 센타”의 발전에 필요 
한 지도력올 대비하고，이 센타를 통해 우리에게 주어질 오나이다 부족 공동체 및 관련 
된 교회들에 대한 선교 기회를 위해 대비한다. 

(7) 남편으로，아버지로，할아버지로，네이티브 어메리칸 기독교인으로，그리고 목 
사로서 한 온전한 사람이 되기 위해 내 자신의 영적 성숙울 위해 계속 노력한다.애) 

※교회장식의 변화: 제단 장식으로 네이티브 어메리칸 담요가 사용되고 있다. 그 
제단위에는 전통적인 네이티브 어메리칸 의식에서 사용되었던 Sage 다발과 그리고 4개 
의 인디언 옥수수，그리고 독수리 깃털이 있다. 97 그 

표의식(儀式)의 변화: 예배 의식에서 네이티브 어메리칸적 요소는 주로 설교와 
기도문에서 볼 수 있다. 

예배 장소에 대한 축복 기도문올 보자. ᅳ인도자: 오，천부(天父)와 지모(地母)의 
창조주시여，네 방향의 창조주시여. 회중: 당신께서 특별히 임재하셔서 이 전올 축복하 
소서，여기에 들어오는 모든 사람을 죽복하소서，비 

“이 전에 하늘의 훈훈한 바람이 살며시 불게하소서. 위대한 정령이시여，이 전에 
들어오는 모든 사람둘올 축복하소서.”때 

또 다른 예배 시작 기도문을 보자. “할아버지 창조주시여，여기에 모인 우리가 
당신의 말씀에 따라 당신께서 인도하시는 방향만으로 나아가도록 우리의 생각과 마음 

96) 1998 년 구역회에서 밝힌 Munson 목사의 목회 방향 7가지 가운데 일부이다, 그의 목회를 떠받 
치는 중요한 하나가 바로 네이티브 어메리칸 영성임을 볼 수 있다. 

97) Sage 의 연기는 전통적인 인디언 의식에서 몸과 영혼올 정결케해주는 역할올 하였다. 그리고 
네 개의 인디언 옥수수는 땅과 네 방향올 의미하며, 독수리 깃털은 기도를 위대한 정령에게 전 
하는 전령의 역할을 하는 독수리률 상징한다. 

98) 1998년 9월13일 오나이다 연합 감리교회 주보 

99) 1998 년 10월11일 오나이다 연합 감리교회 주보 
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올 깨끗이 해주시기를 바라는 정결 의식으로 세이지를 태움니다. 네발가진 사람둘，날 
개달린 사람들, 하늘의 별사람들과 같온 우리의 친척들에 대해서 그리고 살아있는 모든 
것들에 대해서 우리는 감사를 드림니다. 당신은 이 생명올 유지하기 위해서 이 모든 
것들로 우리를 축복해주셨습니다.” 100》 

1998년 9월27일 주일 설교의 마지막올 다음과 같이 맺고 있다. ᅳ우리가 모두가 
같온 천부(天父， Father Sky) 와 같온 지모(地母, Mother Earth) 를 공유할 때 우리는 우리 
가 동일한 가치를 지닌 한 형제요 자매인 것을 기억할 수 있을 것입니다. 그리고 그 가 
치는 예수님께서 우리 모두를 위해 매우 값진 것을 지불하셨기 때문에 값진 것입니다.” 

이러한 기도문과 설교속에서 우리는 네이티브 어메리칸들의 영성이 담긴 구절둘 
을 보게된다. 이런 구절들온 단순한 의식적인 구절둘이 아니라 몬선 목사의 신앙이 담 
겨있는 것으로 보아야 한다. 한 네이티브 어메리칸 성도 가정의 새집 입주 예배에서도 
그는 독수리 깃털을 들고 사방올 향하며 축복기도를 드리는 모습올 보였다. 사방을 시 
계 바늘 방향으로 돌며 기도하는 것은 인디언들의 전통의식이다, 

필자는 오나이다 부족 공동체 내에 있는 오나이다 연합 감리교회의 목회 방향에 
서，성전 장식에서, 그리고 의식의 순서에서 네이티브 어메리칸들의 영성이 서서히 꿈 
틀거리며 일어나고 있음올 느낄 수 있다. 몬선 목사는 이러한 영성을 단순한 몇마디 구 
절로만 표현하는 것이 아니다. 그러한 구절둘온 네이티브 어메리칸으로서 자신이 갖고 
있는 하나님께 대한 신앙의 분명한 표현이다. 1998년 8월9일 설교에서 그는 자신의 영 
적 체험을 이렇게 간중하였다. “저는 청년들과 함께 그날밤을 보냈습니다. ‘환상 찾음’ 
또는 철야 기도를 하는 청년둘을 인도하는 것이 저의 책임이었습니다. 저는 청년둘에게 
밤새도록 하나님께 기도하면서 자신이 겪고 있는 모든 문제들을 하나님께 털어 놓으면 
하나님께서는 자연의 모든 것을 통하여 응답해주실 것이라고 말했습니다. 개미 한 마리 
조차도 그 개미를 관찰하는 사람에게는 창조주께서 주시는 ‘환상’을 가져다 줄 수 있습 
100)1998 년 11 원 7 일 , 오나 0 ᅵ다 연합 감리교회의 Native American Spiritual Gathering 의 순서지 

- 142 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



니다. 다른 성인 지도자들과 함께 저도 청년들을 데리고 숲속으로 나가서 혼자서 기도 
하도록 자리를 정해주었습니다. 그달에는 제 인생에 여러 가지 어려운 일들이 일어났습 
니다. 저의 아버지께서 발작을 일으키셔서 병원에 입원하셔야 했습니다. 아들 하나는 
막 걸프 전쟁에서 돌아와 설명할 수 없는 여러 가지 후유중으로 시달렸고 그로 인해 
그의 결혼 생활이 파경에 이르렀습니다. 그로 인해 이제 손자둘을 만날 수 없게되리라 
는 불안이 제게 찾아왔습니다. 그 주간 저를 괴롭히는 다른 사소한 일들도 있었습니다. 
그래서 청년둘 하나 하나에게 자리를 정해주고 나서 저도 창조주로부터 어떤 옹담을 
구하는 제 자신의 ‘환상갈구，를 하기로 결심하였습니다. 홀로 앉아 기도하며 도움을 청 
하고 있었을 때 하얀 나비 한 마리가 북쪽으로부터 날아와 제 옆에 있는 조그만 마른 
풀위에 앉는 것이었습니다. 제게 나비는 새로운 생명 또는 무한한 생명 0 ᅵ었습니다. 그 
리고 또 중생의 상징이었습니다, 왜냐하면 그 나비는 횐색이었기 때문에 그리스도의 상 
징이 되었습니다. 북쪽온 정결，훈련 및 인내의 방향입니다. 몇분후에 그 흰나비는 동쪽 
으로 날아가버렸습니다. 동쪽은 새로운 날，그리고 빛과 소망의 방향입니다. 그 때 저는 
바로 이 나비는 인내하면 그리스도께서 나를 새로운 소망에로 인도해주시리라는 사실 
올 깨우쳐주는 “절묘한 우연의 일치”라고 생각하였습니다. 그날 밤 늦게 우리 모두는 
다시 야외 예배당 그룹올 지어 모여 앉아 그날방 자신들의 경험을 나누었습니다. 저는 
핀나비에 대한 저의 경험을 나누었습니다. 그후 야외 예배당에서 성찬식을 하는 것으로 
그 밤의 모든 행사를 끝맺기로 하였습니다. 저는 안수받온 목사였기 때문에 빵과 포도 
주에 대한 성결의 기도를 해야했습니다. 저는 빵을 공중으로 둘어올리고 “이것을 너희 
를 위한 내 몸이니라”하고 말했습니다. 제가 그 빵올 식탁위에 내려놓았을 때 흰 나비 
한 마리가 들어와서 그 빵위에 앉았습니다. 그 순간 제가 특별한 방법으로 하나님 앞에 
서있다는 사실과 앞서 흰 나비와 만난 저의 경험이 우연의 일치 이상의 의미가 있다는 
사실울 깨닫고 저는 등에 식은 땀이 흐르는 것올 느꼈습니다. 그 뒤로도 저의 문제는 
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사라지지 않았습니다. 저의 아버지는 양로원에 계시다가 그 해 가올에 돌아가셨습니다. 
제 아들은 아이들의 후견인을 만날 수 있었고 몇 년 후에는 재향군인 협회로부터 장애 
자로 판정받올 수 있었습니다. 오늘 저는 여전히 인생의 여러 가지 문제들올 겪고 있습 
니다. 그러나 저는 제 가슴에 늘 달고 다니는 약주머니1이 》 에 은으로 만든 작은 나비를 
가지고 다님니다. 그 나비는 제게 하나님께서 인생의 모든 문제들로부터 저를 격리시키 
는 것이 아니라 인생의 어려움들 가운데서 그리스도안에 계신 하나님께서 늘 저와 함 
께 계신다든 사실을 깨우쳐줌니다. 바로 그 지식이 제게 힘을 줌니다. 이 경험은 또한 
제게 기독교 신앙과 나의 네이티브 어메리칸의 전통이 양립할 수 있을 뿐만 아니라 또 
한 서로를 더 풍요하게 해주고 있다는 확신올 갖게해 줍니다.” 

오나이다 연합 감리교회는 네이티브 어메리칸 영성의 보다 정확한 이해를 돕고, 
그 영성에 대한 존경심올 이끌어 내고，그리고 기독교 신앙과의 관계성을 확인하려는 
목적으로 Global Center for Native American Spirituality Studies 를 교회내에다 개관하였다. 
이 센타는 오나이다 교회 지도자들 및 교인들, 오나이다 부족 공동체의 지도자들，그리 
고 UMC 의 지방회와 위스컨신 연회의 대표자들에 의해 운영된다. 이 센타는 기독교 신 
앙과 관련된 네이티브 어메리칸 영성올 찾아내어 오나이다 부족 공동체에 대해 선교함 
에 일차적 관심을 두고 있다. 이 관심온 네이티브 어메리칸 영성과 기독교 신앙은 분명 
양립할 수 있고 그리고 상호 보완적인 관계에 있다는 믿음에 근거하고 있다. 그리고 이 
센타는 오나이다 부족 이외의 모든 사람둘을 대상으로 네이티브 어메리칸 영성올 경험 
케하고 교육함올 목적으로 한다. 이런 경험과 교육온 위스컨신 연회의 교회 지도자나 
가까운 지역 사회의 교사와 관련 전문직에 종사하는 사람둘을 위해서 실시될 것이다. 
그리고 네이티브 어메리칸 청소년들에게 네이티브 어메리칸 영성올 함양시키는 일도 
이 센타의 중요한 목적 가•운데 하나이다. 

i 아)네이티브 어매리칸들은 이를 “sacred bundle ” 이라고 부론다 . 신에 의해 축성된 거룩한 것으로 
서 영력이 있다고 믿는다 . 
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오늘 오나이다 교회는 이 영성 센타를 통해 네이티브 어메리칸 영성올 주제로 
다른 사람들과의 대화를 모색한다. 창조주 하나님께서 네이티브 어메리칸들에게 특별한 
영성올 주셨고 오늘 인류는 그 영성올 필요로 한다고 믿기 때문이다. 그리고 그 영성이 
기독교 복음의 지평을 확장시키고 풍성케하여 모든 인류가 창조주께서 그려놓은 생명 
의 원속에서 하나임올 깨달아 오늘 지역적으로 아닌 지구적으로 당면한 위기를 해결해 
나갈 수 있는 구심점이 될 수 있다고 믿기 때문이다. 이런 역할을 위해서 네이티브 어 
메리칸 영성은 체계화시켜 그 메시지를 분명히 하는 작업이 있어야 할 것이다. 필자는 
이 작업이 네이티브 어메리칸 생명 신학이라는 이름으로 이루어지기를 원한다. 

본 장에서 필자는 유럽인들이 아메리카 대륙에 상륙한 이후 복음이 참으로 종교 
적인 민족으로 잘 살아가고 있던 네이티브 어메리칸들과의 만남으로 그들에게 어떤 영 
향올 끼쳤는가를 살펴보고 또한 그 복음에 네이티브 어메리칸들은 어떤 반옹올 하였는 
가를, 그리고 그들에게는 어떤 결과가 일어났는가를 역사적인 과정올 거쳐 오나이다 연 
합감리교회에 이르기까지 살펴보았다. 네이티브 어메리칸 부족들은 아메리카 대륙의 광 
활한 지역에 홀어져 서로 다른 문화와 환경에서 살아가고 있었고 그리고 복음이 전해 
지는 과정도，그 복음을 전하는 사람도 달랐기 때문에 필자는 일관된 한가지 반응만을 
추론할 수 없었다. 상술한 세가지 반응이 네이티브 어매리칸들 나름대로의 토착화라고 
보아야할 것이다. 비록 그러한 토착화가 신학을 통한 해석올 갖춘 것이 아닐지라도 말 
이다. 네이티브 어메리칸들에게는 신학이 처음부터 없었고 지금도 없다. 또한 신학을 
통해서 검중할 그런 신앙 생활이 그들에게는 없었다. 신앙 생활이 바로 그들 삶 전부였 
기 때문이다. 그러므로 그들에게는 종교라는 이름보다 영성이라는 이름이 더 어울리는 
것이다. 1980년 이후부터는 과거속의 그들의 신앙적 삶올 대변하는 영성올 되찾는 작 
업을 통해 자신들의 정체성올 외치는 목소리들이 나타나기 시작하였다. 이러한 목소리 
들온 1978년에 카터 대통령에 의해 공포된 r 네이티브 어메리칸 종교 자유령 j 과 무관 
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하지 않을 것이다. 이러한 목소리들은 과거속에서 왜곡되었던 네이티브 어메리칸들의 
종교성，즉 네이티브 어메리칸의 영성을 바르게 대변함으로 확연한 추세로 사양화하고 
있는 오늘 전 세계 기독교에 도전올 주고，죽어가는 지구라는 전인류가 맞온 위기를 해 
결할 영적 의식으로서 모든 생명에 대한 존엄 사상올 강조한다. 또한 이러한 목소리는 
전인류 뿐만아니라 우주 만물이 하나님의 피조물로 상호 연관되어 있음올 강조함으로 
모든 인류를 향한 포괄적인 선교 방법올 제시한다. 네이티브 어메리칸들의 영성에 대한 
현대적 이해를 통해서만 우리는 네이티브 어메리칸둘의 목소리에 귀를 기울일 수 있을 
것이다. 네이티브 어메리칸 영성의 그 현대적 이해를 위해서 네이티브 어메리칸 생명 
신학올 제언한다. 


- 146 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



V. 네이티브 어매리칸 영성의 현대적 이해 


오늘 우리가 네이티브 어메리칸들의 영성올 이해하려는 목적은 분명하다. 하나 
는 네이티브 어메리칸들 정신속에 고유하게 존재하는 영적 삶의 원리가 무엇인가를 구 
체적으로 규명하는 것이고，다른 하나는 그 영적인 원리를 확인함으로 억압당하거나 왜 
곡된 상황에서가 아닌 대둥한 입장에서 그들로 복음과 만나게 하려는 것이다. 오늘 우 
리가 살고있는 세계는 역사의 탈중심성과 다원성(다양성)올 강조하는 소위 
Postmodernism 시대에 접어 들어있다. 이런 인식의 세계에서는 전 세계의 지구화와는 
또 달리 인종과 종교를 중심으로 한 민족 문화의 중요성이 점차로 두드러지고 있다.비 2) 
그리고 무엇보다도 문명 이기들의 발달과 경제적 발달로 인해서 전 인류가 한 지구촌 
의 가족으로 살아가고 있는 가운데 그 인류가 심각하게 직면하고 있는 환경 오염으로 
인한 지구의 죽음이라는 생태학적 위기를 함께 공감하고 있는 이 시점에서【예 이 지구 
상에서 가장 바람직한 지구 사랑(땅 사랑)을 오래전부터 실천해온 네이티브 어메리칸들 
의 영성에 모든 인류가 귀를 기울여야 할 필요성이 중대되고 있다. 네이티브 어메리칸 
들은 생태학적 오묘한 지혜를 실천하며 살아왔다. 여러한 지혜를 보고 환경론자둘은 네 
이티브 어메리칸들을 가리켜 “최초의 생태학자들”이라고 부론다,네 4》 그들은 오늘 생태 
학의 철학은 인디언의 영적 전통과 일치하여 형성된다고 주장한다. 105》 생태학이 역설하 
는 생명의 길，생태학적 구원의 모델이 그들의 영성속에 분명히 제시되어 있다고 믿기 
때문이다. 그러므로 본 장에서는 오랫 동안 경시되어왔고，심지어는 이교로 정죄되었던 
네이티브 어메리칸의 영성올 오늘 우리의 삶의 현장에 끌여들여 그들의 소리를 바르게 


102) Ioan Sauca (ed)(1997). Toward a fresh affirmation of the ecumenical commitment to 
mission unity. International Review of Mission. No. 343, pp. 386-387. 

103) Matthew Fox 는 오늘 지구가 처한 두가지 위기률 생태학직 위기와 실직 문제를 들고 있다 . 
Matthew Fox (1983). Original Blessing (Santa Fe: Bear & Company, Inc.), pp. 12-15. 

104) Zimmerman (1996) ， p, 6. 

105) Ed Mcgaa, Eagle Man (1989) ， p. 서문 17. 
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듣고，대화를 통해 바르게 확인하고 만나려고 한다. 이 확인하는 과정과 만남의 과정 
에 앞서 접근해가는 태도，즉 해석학적 방법론이 있어야 하는데 필자는 다종교 및 다문 
화 상황올 정직하게 인정하는 과정속에서 기독교의 복음올 수용자의 문화를 통해 해석 
함올 그 방법으로하는 토착화 신학을 네이티브 어메리칸의 영성 해석의 틀로 삼고자 
한다. 한국의 토착화 신학온 필자가 지녀온 신학적 배경이기도 하다. 이 틀을 통해 네 
이티브 어메리칸들의 영성과 한국인의 영성과의 대화를 모색하고，이런 대화를 통해 찾 
을 수 있는 공통분모를 밀받침으로 해서 복음을 보다 폭넓게 해석할 수 있는 근거를 
마련함으로 그 복음이 더욱 풍성해져 모든 인류의 이 땅위에서의 삶에 부딪쳐 오는 긴 
급한 문제를 해결올 위한 “본질적으로 새로운 사고 방법”1베을 모색하고자 한다. 

A. 네이티브 어매리칸 영성의 현대적 이해 

여기서는 그 위에 새로운 네이티브 어매리칸 토착화 신학을 세울 토대로서 네이 
티브 어메리칸의 영성올 과거속에서가 아닌 현실속에서, 그리고 외부의 목소리가 아닌 
그들 자신의 목소리를 신학적 접근 방법을 통해서 살펴보고자 한다. 2장에서의 네이티 
브 어메리칸의 영성에 대한 접근온 사실을 통한 객관적인 이해의 측면이라고 한다면 
여기서는 해석학적 입장에서 그리고 현대적인 의미로 그들 자신들의 주관적인 이해를 
개진하고자 한다. 그들의 주관적인 이러한 이해는 기독교에 대한 네이티브 어메리칸 자 
신둘의 반응으로，복음을 토착화하려는 의식에 근거하고 있는 것임을 확인할 수 있을 
것이다. 

오늘 네이티브 어메리칸들은 그들 자신들을 4세계 사람들이라고 부론다. I 아) 그들 
온 가난과 굶주림 및 억압올 함께 나눈다는 의미에서는 3세계 사람들과 다를 것이 없 
다. 하지만 3세계 사람들과 4세계 네이티브 어메리칸둘과 구분되는 점온 유럽인들이 그 

106) 아이슈타인은 인류가 생존하기 위해서는 “본질적으로 새로운 사고 방법”이 인류에게 필요함 
울 말하였다 . Matthew Fox (1983). p . 13. 

107) Ben Whitaker ( ed .)(1972). The Fourth World : Victims of Group (New York : Schocken ) 올 
보라 . 
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둘의 네이티브 어매리칸들의 토착적인 문화에 끼친 정복과 학살의 영향들이다. 5백년 
전의 유럽 제국들의 확장주의로 인한 정복과 학살의 즉각적으로 나타나는 영향은 3세 
계 사람들이나 4세계 사람들이나 별반 다를 것이 없지만，즉 가난이라든가 실업, 질병， 
높온 유아사망율，짧은 수명 등온 가시적으로 드러나지 않은 식민주의의 영향은 전혀 
다르게 나타난다. 예를 들면 이러한 영향은 특별히 4세계의 네이티브 어메리칸들의 영 
적 경험에서 특별하게 나타난다. 오늘 네이티브 어메리칸들의 영성은 이러한 영성의 맥 
락에서 이해되고 있다. 하지만 최근에 이르기까지 이러한 이해는 간과되어 왔다. 이러 
한 이해가 있게된 것은 영적인 제국주의，또는 영적인 학살이라는 인식이 확산되면서이 
다. 이런 인식과 더불어 네이티브 어메리칸들은 자신들의 구원의 중요한 요소가 바로 
영성의 토착적인 이해에 있다고 확신한다. 남미의 원주민들의 이런 인식온 주로 해방신 
학올 통해서 나타났다. 그러나 네이티브 어매리칸들의 문화와 영성，그리고 생팔은 남 
미 원주민들의 그것들과는 많은 차 0 ᅵ가 있다. 그 차이는 네이티브 어메리칸들의 구원과 
자유는 남미의 해방 신학과는 다른 맥락에서 추구되어야 함을 의미한다. 바로 네이티브 
어메리칸들의 고유한 사고의 를과 삶의 방식올 통해 오늘 현실로부터의 구원과 자유가 
추구되어져야 하는 것이다. 우리는 네이티브 어메리칸들의 영성속에서 그 사고의 를과 
삶의 방식올 찾올 수 있다. 그들의 영성에 대한 현대적 이해는 바로 오늘 그들이 처한 
중요한 문제를 해결하는 열쇠가 될 것이다. 

네이티브 어메리칸들의 영성은 하나님께서는 하나님 자신을 모든 창조물속에 드 
러내시나 시간속에서가 아닌 공간이나 장소를 통해 나타내신다고 믿는다. 직선적인 시 
간 과정으로서의 역사라는 유럽의 인식은 복음을 처음 둘은 사람둘이 복음을 후에 들 
온 사람들 보다 우선권이 있고 후에 들은 사람들온 그 복음올 완전히 이해하기 위해서 
는 처음 들은 사람들에게 의지해야 한다는 사고를 형성했다. 이런 사고는 존재의 역사 
적인 구조를 통해서 사람들은 메시지를 얻고 모든 지혜를 습득한다는 것이다. 그러므로 
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유럽인들은 복음올 나중에 들은 사람들보다 더 잘 알고 더 많이 안다는 것이 모든 종 
파의 선교사들이 지니고 있는 인식이다. 하지만 네이티브 어메리칸의 영성과 가치，그 
리고 사회적 정치적 구조는，심지어는 윤리까지도 어떤 시간적인 개념속에 있는 것이 
아니라 공간성이라는 개념에 뿌리를 내리고 있다. 108 > 어쩌면 이런 문화적 차이가 네이 
티브 어메리칸들의 사고 과정과 유럽의 인식 전통과의 사리에 있는 가장 큰 차이일 것 
이다. 유럽의 인식 전통은 시간적인 온유와 사고 과정올 철저히 우선시하였다. 네이티 
브 어메리칸들온 본래부터 공간적으로 사고할 뿐 시간적으로 사고하지 않는다. 그렇다 
고 네이티브 어메리칸들이 시간적인 인식이 없다는 것온 아니다. 다만 시간적 인식이 
공간적 인식 다음에 있다는 의미이다. 이러한 인식 순서는 네이티브 어메리칸의 영성과 
중요한 관련이 있다. 네이티브 어메리칸들의 이러한 공간성을 이해하지 않고서는 그들 
의 영적 전통올 이해할 수 없다. 공간성과 영적 전통들은 네이티브 어메리킨들의 인간 
관에 대한 계속적인 위협과 그리고 그들의 머리에서 항상 떠나지 않는 문화적 학살(경 
제적，정치적，지적 그리고 종교적)의 망령을 이해하는 열쇠가 된다. 네이티브 어메리칸 
들온 억압과 가난이라는 저둘이 처한 상황속에서도 그들의 세계 인식(세계관〉이 타당한 
것이고 어쩌면 유럽 사람둘의 그것보다 훨씬 더 만족스러운 것이고 그리고 훨씬 더 평 
둥한 것이라고 생각할 만큼 오만하다. 이런 네이티브 어메리칸들의 문화적으로 통합된 
인식 구조의 힘을 이해하기위해서는 네이티브 어메리칸의 영성 이해는 필연적인 출발 
점이다. 왜냐하면 네이티브 어메리칸들에게는 모든 존재가 영적인 존재들이기 때문이 
다. 그리고 네이티브 어메리칸들에게는 일상사의 0 >주 사소한 일까지도 영적인 의미가 
담겨 있다. 

네이티브 어메리칸들의 존재의 주요 온유가 시간적이 아닌 공社적이라고 말한다 
면 그 말온 네이티브 어메리칸들의 영성과 네이티브 어메리칸들의 존재 전체가 땅에 

108)G. Tinker (1992). Spirituality, Native American Personhood ， Sovereignity, and Solidarity 
In Native and Christian ed. by J. Treat (New York: Routiedge), p. 12L 
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깊이 뿌리하고 있다는 의미이다. 이러한 의미는 네이티브 어메리칸들의 땅에 대한 유럽 
인의 정복과 네이티브 어메리칸들의 다른 땅으로의 이주가 왜 그들에게 그렇게 문화적 
으로 파멸이며 학살적인 것인가를 설명해준다. 하지만 공간성과 땅에 뿌리 내림이라는 
이런 개념에 모호한 점이 없는 것온 아니다. 이런 모호성온 거의 모든 네이티브 어메리 
칸들의 존재 측면에서，네이티브 어메리칸들의 의식(儀式)，상징 구조에서，그리고 네이 
티브 어메리칸의 우주의 상징적인 요소들속에서 나타난다. 예를 들면 옛 마올들은 항상 
반반씩 둘로 나뉘어져 있었다. 즉 땅의 영역 ( Hunka ) 과 하늘의 영역 (Tzi Sho ) 으로 나뉘어 
져 있었다. 이런 점을 Wakontaiw ) 가 사람들을 향한 자신의 현현올 의미하였다. Wakonta 
가 알려지지 않는 신비 ( Mystery ) 이기 때문에 Wakonta 는 사람들에게 자신의 모습 올 드러 
내어 자신을 알게해야 했다. Wakonta 는 쌍대성(雙對性)으로 그렇게 하였다. 다시말하면 
윗 Wakonta 와 아랫 Wakonta(Wakonta Monshita 와 Wakonta Udsetta ), 할아버지 ( Itsiko ) 와 할머 
니 ( Iko )， 그리고 하늘과 땅으로 쌍대성이어야 했다, 이러한 구분은 결코 상반되는 이원 
론을 의미하는 것온 아니다. 네이티브 어메리칸 쌍대성온 상반되는 개념이 아니라 필연 
적인 상관관계이다. 쌍대성온 동일한 Wakont 의 다른 현현이다. 이러한 다른 현현은 거 
룩한 신비인 타자(他者)를 균형적으로 이해하기 위해서는 필연적이었다, 실제로 
Wakonta 는 훨씬 더 많온 다른 방법으로 자신의 모습을 현현하였다. 이 모든 모습들이 
네이티브 어메리칸들로 신비로운 Wakonta 와 이 세계，그리고 이 세계속의 인간의 위치 
를 더 잘 이해하도록 돕는다. 

네이티브 어메리칸 영성의 이런 건축적 지리학은 훨씬 더 다양한 방법들로 나타 
났다. 가장 분명하게는 족외결혼 제도에서 볼 수 있다. 네이티브 어메리칸들 인간은 같 
은 혈족과 결혼해서는 안 된다는 사회적인 규범올 가지고 있다. 이런 규범온 모든 인간 
은 구조적으로는 한 몸이지만 실제로는 Hunka 이면서 동시에 Tzi Sho 임을 의미한다. 이 
러한 기능은 정치적으로는 마을의 결속력을 강화시켜 준다. 그러나 더 중요한 것온 오 
109) 거룩한 신비, 창조주, 하나님을 의미하는 네이티브 어메리칸들의 명칭 
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늘날의 수많온 네이티브 어메리칸들에게까지 깊온 의미를 주는 영적인 측면이다. 영적 
인 측면이란 모든 인간온 하늘과 땅，영과 물질，평화와 전쟁, 남자와 여자 모두를 나타 
내는 속성들의 결함으로서 자신올 인정하며 우리 인간들온 이 두가지 속성들이 상호 
균형을 잘 이루도록 개인적으로 그리고 공동적으로 노력해야 한다는 점이다. 

하지만 이런 쌍대적인 것만이 네이티브 어메리칸들의 개인과 공동체에 대한 인 
식을 결정해주는 유일한 장소적 상징 패러다임은 아니다. 대평원 네이티브 어메리칸들 
의 가장 중요한 상징온 원이다. 이 원온 가족，씨족, 부족 그리고 결국에는 모든 창조를 
의미하는 상징이다. 모든 창조의 상징으로서 원의 중요성온 모든 창조의 진정한 평둥이 
다. 원울 계급조직적으로 만들 방법은 없다. 원온 시작도 끝도 없기 때문에 원내에 있 
는 모든 것온 동일한 가치가를 지니고 있다. 그러므로 어떤 친적이 다른 친적보다 더 
가치있을 수 없다. 아이들이 어른 보다 더 가치가 모자라지 않다. 두발가진 인간이 동 
물들이나 새，나아가 나무와 바위보다 더 가치가 뛰어나지 않다. 원올 수평과 수직으로 
나누는 십자가를 이룬 두선 0 1 있는 medicine whce 【같온 원에서 원온 땅의 네 방향올 상 
징할 수 있다. 이 상징의 더 중요한 점온 이 네 방향이 그 방향들로부터 인간에게 다가 
오는 Wakoma 의 네 현현이라는 점이다. 동시에 이 네 방향은 네가지 주요한 덕목과，의 
식 생팔에 있어서 네가지 신성한 색깔，네가지 동물돌의 신성한 힘 그리고 땅위에 살고 
있는 두발가진 사람들의 네 인종(흑인，적인，황인, 백인)올 상징한다. 다시 말하면 우주 
속에 인간은 모두 평둥한 존재들이다. 더 나아가 네이티브 어메리칸들의 평등주의적인 
성향온 사회주의의 계급없는 평둥성을 넘어서는 방법으로 이런 순환적인 상징속에서 
성취된다. 동일한 가치를 가졌다는 의미에서 네 방향온 두발가진 네 인종들과 네발가진 
동물들，날개가진 동물들 그리고 살아옴직이는 모든 것들올 하나로 결합시킨다. 이러한 
측면에서 인간의 신분온 우월성과 지배력을 상실한다. 네이티브 어메리칸들이 창조내의 
모든 “것”들 속에 사람의 성품올 있음을 인정하는 것을 바로 그들의 문화와 영성에 의 
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한 것임올 분명하게 알 수 있다. 

네이티브 어메리칸들의 이러한 평등주의자적인 인식온 네이티브 어메리 칸들의 
생활，즉 사냥과 수확과 관련된 의식들속에도 분명하게 나타나고 있다. 사냥과 수확의 
관습을 이해하는 열쇠는 바로 상호관계의 원리이다. 네이티브 어메리칸들온 수확이나 
사냥올 할 때 이런 원리를 늘 염두에 두고 행동한다. 네이티브 어메리칸들온 여러 가지 
사냥 의식올 가지고 있었고 오늘날에도 행해지고 있다. 사냥꾼들이 사냥올 위해 마올올 
떠나기 전에 시작하여 사냥 중에도 계속되며 사냥감이 죽어 넘어질 때 그 절정에 이른 
다. 이 의식온 모든 사냥꾼들이 그들이 애써 잡온 사냥감들의 고기와 가죽을 마올로 들 
여오기 전에 먼저 정결 의식올 갖는 것으로 끝이난다. 이런 의식들에는 성공적인 사냥 
을 위한 기도가 포함되어 있지만 이일보다 더 중요한 것온 상호관계의 원리이다. 즉 사 
냥꾼온 그 기원이 신화에 있는 신비적인 활동에 참여하고 있다. 그들의 신화란 사냥꾼 
들은 음식물을 위해서 사냥해도 좋다는 허락을 동물 나라로부터 받는다는 내용이다. 하 
지만 이와 관련된 계약은 인간들에게 네 발가진 친척들에게 폭력적인 나쁜 행위를 할 
때는 그 행위에 대해서 책임을 져야한다는 것을 명시하고 있다. 동물들올 위한 기도를 
드려야 한다. 심지어는 동물올 위한 기도를 드려야 한다. 이 기도의 내용온 음식물올 
갖도록 즉시 허락해달라는 것이다. 농산물을 수확할 때도 유사한 의식직 배려와 상호관 
계가 요구된다. 기도와 제물없이는 그 어떤 것도 땅에서 취할 수 없다. 예를 들면 Sun 
Dance 에 쓸 나무를 짜를 때 그 나무의 생명을 위한 정 령 세계에 되돌려질 제물이 바쳐 
져야 한다. 이처럼 동물과 곡식 그리고 나무와 약온 모두 친척들인데 이것들이 정말로 
인간들에게 유익하도록 하기위해서는 존경하는 마음으로 다루어야 한다. 그러므로 네이 
티브 어메리칸들의 세계에 있어서는 적절한 영적인 상호 관계없이는 동물 한 마리，나 
무 한 그루도 해쳐서는 안된다. 상호관계의 의식적 행위들온 비록 어쩔 수 없는 폭력 
행위를 하는 중일지라도 이 세상의 균형과 조화를 유지하기 위해서서 드려졌다. 이러한 
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책임없이 행동하는 것은 이 세상에 불균형과 불화를 들여오는 일이다. 네이티브 어메리 
칸들에게는 바로 이 불균형과 불화가 악이다. 세상의 모든 창조물들은 모두 인간의 친 
척들로서 동료로서의 인간둘의 존경을 요구하고，이러한 존경이 상호간에 균형을 이률 
때 그 세계는 평화로운 세계가 된다고 네이티브 어메리칸들의 영성은 믿는다. 

혼히 네이티브 어메리칸의 영성이라고 불리는 세계에 대한 문화적 반응의 이러 
한 모체는 오늘날에도 여러 네이티브 어메리칸 부족들사이에서 계속 잔존하고 있다. 수 
많온 네이티브 어메리칸들은 이러한 전통적인 관습을 떠나 보다 실제적인 삶을 선호하 
여 기독교를 떠나고 싶어한다. 하지만 이러한 전통적인 관습이 진정한 네이티브 어메리 
칸의 삶이다. 교회내에 있으면서 그들 자신올 기독교인이라고 계속 부르는 사람둘에게 
서도 물론 그렇다. 네이티브 어메리칸의 영성이란 종교 이상의 삶의 방식이다. 삶전체 
를 포함한 생명의 길이다. 옛날보다 훨씬 더 자주 네이티브 어메리칸 기독교인들은 옛 
전통을 그둘의 삶의 방식으로 주장하고，그 삶의 방식올 기독교의 토착화된 표현으로 
소중히 여기고 실천하는 복음의 자유를 주장한다, 오늘 이러한 토착화된 전통들을 진지 
하게 취급하는 진정한 네이티브 어메리칸 신학이 없다. 물론 네이티브 어메리칸 신학이 
란 네이티브 어메리칸둘의 이야기와 기억에 관심을 주면서 유럽과 미국의 서구 교회의 
신학과 역사로부터는 칠저히 떠남올 의미한다. 하지만 이러한 일온 네이티브 어메리칸 
들의 해석이 서구의 신학과 교회론올 새롭게하고 구속과 구원에 유의미한 가능성을 입 
증할 수 있는 곳에서만 관심할 수 있다. 더 중요한 것온 네이티브 어메리칸의 토착화가 
오늘날 네이티브 어메리칸의 저항과 투쟁의 상징이다. 그리고 상징보다 더 중요한 것온 
네이티브 어메리칸 토착화가 네이티브 어메리칸들에게 생명을 주는 일이다. 

네이티브 어메리칸의 영성온 모든 창조내의 조화와 균형의 성취를 그 근본 목표 
로 한다. 왜냐하면 창조주께서 이 조화와 균형을 창조하셨다고 믿기 때문이다. 네이티 
브 어메리칸들온 모든 현존속에서 창조주의 주권을 본다. 그러나 그들온 그들 자신올 
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조화와 균형의 유지를 돕는 역할을 행하는 모든 현존의 참석자로 본다. 이 말은 결국 
인간온 모든 창조의 한부분일 뿐 그 창조를 마음대로 좌지우지할 수 있는 창조와 동떨 
어진 어떤 존재가 아니라는 말이다. 인간이 단지 한 피조물로서 다른 모든 피조물올 존 
경하고 상호관계의 역할을 잘 수행한다면，두발가진 피조물로서 다른 사람들과의 관계 
또한 존경과 상호관계에 근거하고 있어야 한다. 동료 피조물로서 모든 창조물에 대한 
하나님의 주권을 인정한다면 착취와 억압의 그 어떤 이론적 근거도 있을 수 없을 것이 
다. 그러므로 모든 인간은 인간 자신을 모든 창조의 일부로서 모든 창조와 완전하게 관 
련되어 있다는 인식을 회복해야 한다. 네이티브 어메리칸들은 기도를 통해서 그리고 의 
식들올 통해서 늘 이런 인식에 어른다. 그리고 유럽의 선교사들이 오기 전에 이미 이런 
인식을 하고 있었다 .1 매 

네이티브 어메리칸들의 창조물을 거룩한 것으로，그리고 어머니 땅을 모든 생명 
의 근원으로 보는 인식은 서구의 환경단체들인 Sierra Club 나 Greenpeace 와는 전혀 다른 
것이다. 네이티브 어메리칸들의 창조물에 대한 인식온 나무와 돌에서부터 국제적인 친 
척에 이르기까지 모든 생명을 포함하고 있다. 그리고 전 인류가 함께 살아갈 길에 대해 
서 특별히 관심한다. 만일 온 인류가 이 세상에 모두 친척둘임을 믿는다면 그렇다면 우 
리 인간온 지금까지 와는 달리 함께 살아야 한다. 서로를 존경하면서 서로에게 선올 행 
하면 우리는 함께 살 수 있게 될 것이라는 것이 네이티브 어메리칸의 미래적인 영성 
이다. 

끝으로 언급해야할 점은 네이티브 어메리칸들이 자신들을 기독교 복음에서 선포 
된 것과 같온 하나님의 구원을 전혀 필요로 하지 않는 완전한 존재라고 보지 않았다는 
점이다. 그러면서 오직 조화와 균형만을 중시하는 이유는 그들이 전혀 다른 신학적인 
출발점을 필요로 하고 있기 때문이다. 그 출발점이란 하나님의 은혜로우신 창조 행위여 

110)P, Schultz and G. Tinker (1988). River of Life: Native Spirituality for Native Church. In Native 
and Christian ed. by J. Treat (New York: Routledge), p. 58. 
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다. 여기서 예수 그리스도 안에서의 하나님의 은혜로우신 구속 행위로 나아간다. 많온 
네이티브 어데리칸들은 이 점을 이해한다. 기독교인이 아닌 네이티브 어메리칸들조차도 
영성에 대한 이와같온 접근올 이해할 수 있다. 왜냐하면 네이티브 어메리칸들은 하나님 
깨서 그들에게 그리고 세상의 나머지 모든 것들에게 주신 생명을 가장 먼저 찬양하기 
때문이다. 만일 네이티브 어메리칸들이 이 생명을 진지하게 여긴다면 그들은 그들 자신 
들올 창조를 초월한 어떤 존재라거나 창조를 책임말고 있는 어떤 존재로 생각해서는 
안되고 그대신 하나님의 한 피조물로서 다른 모든 피조물 즉 다른 사람들, 네발가진 동 
물들，날개가진 짐승들，심지어는 나무와 개울과 산조차와도 관련이 있는 존재라고 생 
각해야 한다. 이런 점에서 네이티브 어매리칸들온 창조내에서의 조화와 균형올 중시하 
는 것이다. 

상기한 이런 네이티브 어매리칸의 영성은 그들에게 지극히 중요한 것이다. 하지 
만 그 영성만으로는 네이티브 어메리칸 기독교의 견해를 완전하게 표현할 수 없다. 어 
떤 글이 네이티브 어메리칸들의 영성을 조리있게 잘 표현했다고 할지라도 그 글이 네 
이티브 어메리칸 기독교를 분명하게 대변해주지 못한다. 네이티브 어메리칸 기독교의 
신학이 아니기 때문이다. 따라서 네이티브 어매리칸의 영성을 네이티브 어메리칸 신학 
을 위한 귀중한 자료로 활용하여 네이티브 어메리칸의 생명을 중시하는 신앙과 삶올 
모든 인류로 성찰게 해야 할 것 0 ᅵ다. 이 작업을 위해 네이티브 어메리칸 영성을 생명이 
라는 주제로 결론 부분에서 좀 더 정리할 것이다. 생명에 대한 그둘의 영성은 ᆻ본질적 
인 새로운 사고 방법”이나 “새로운 의식”，또는 “영적인 각성”을 끌어낼 수 있는 튼튼 
한 받침대가 될 것이기 때문이다. 

B. 한국의 토착화 신학 

네이티브 어메리칸 공동체에 기원을 두고 있고，네이티브 어메리칸들의 경험의 
여러 측면을 나타내고 그리고 그 경험들에 반응하는 네이티브 어메리칸 신학을 정립하 
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기 위해서는 그 신학을 위한 방법론이 있어야 할 것이다. 그 방법론은 목적하는 바에 
따라 달라질 수 있다. 네이티브 어메리칸의 영성올 통해서 살펴볼 때 네이티브 어메리 
칸 기독교인들에게 오늘의 현실에서 가장 절실하게 필요한 것은 신앙의 토착화 작업， 
즉 네이티브 어매리칸의 영성의 새로운 인식이고 그 영성을 통한 복음의 해석이다. 네 
이티브 어메리칸들과 영성적인 측면에서 많은 부분이 유사한 한국의 풍토에서 한국 기 
독교는 한국인의 영성속에서 복음올 바르게 수용할 수 있는 한국인의 신학으로 토착화 
신학을 오래 전부터 시도하고 있다. 그 시도 과정을 고찰함으로 필자는 네이티브 어메 
리칸 토착화 신학 정립을 위한 방법론으로 한국의 토착화 신학의 방법론을 활용하고자 
한다. 

토착화 신학이란 분과적인 서구의 기독교(신앙)와 함께 경직된 보수 정통주의 신 
학을 그대로 이식하려는 선교사들의 선교 정책을 반대하고 특정 지역내에서 인간에게 
당신을 전달하시는 하나님의 계시와 이에 대한 인간의 전인적 웅담으로서 신앙을 그 
지역의 인식 방법으로 이해하고 표현하는 것이 깊이 뿌리를 내리게 하여 풍성케됨을 
목적으로 하는 신학을 의미한다. 하나님의 계시된 말씀을 이같이 환경, 즉 문화에 적응 
시켜 선교한다는 것은 언제나 복음 선포의 원칙으로 지속되어야 할 것이다. 일방적인 
서구적인 기독교화를 지양하고，그럼으로 모든 나라에 있어서 그리스도의 메시지를 그 
나라에 알맞는 방법으로 표현할 수 있는 능력을 길러주고 여러 민족들의 문화와 교회 
와의 교류를 촉진시킬 수 있는 것이다. 1960년대 초에 나타난 한국의 토착화 신학온 바 
로 이러한 시도를 통한 신학적 해석 0 ᅵ고，1970년대에 형성된 한국의 민중 신학온 이러 
한 신학적 해석올 현실적으로 실현하려는 몸부림으로 보아야 할 것이다. 변선환온 ᆻ토 
착화 신학이 전통 종교와 문화 속에서 복음올 재해석하려고 한 종교 신학이라면，민중 
신학은 민중 해방을 위한 투쟁 과정과 과학기술의 도전 속에서 복음에 웅담하려는 상 
황화의 신학이다”라고 말한다. i ⑴ 넓게 보아 이 두 신학이 한국의 토착화 신학의 큰 흐 
111) 변 선환 아키브 (1996). 8 ■변 선환 전집 1: 종교간의 대화와 아시아 신학 j ， ( 천안 : 한국신학 연구 
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름올 이루고 있고，또 한 흐름은 한국 가톨릭의 토착화 신학적 노력을 들 수 있올 것이 
다 . 여기서는 이 흐름들올 역사적으로 기술하고 그것들이 무엇을 주장하고 있는가를 규 
명 한다 . 

1. 토착화 신학 

토착화 신학의 형성의 움직임은 1960 년대 초 비교적 신학적으로 자유로운 감리 
교 신학자들에 의하여 제창되었다 . 토작화 세대의 1 세대라고 할 수 있는 윤성범과 유동 
식이 제기한 복음의 토착화의 과제는 찬반의 폭넓은 신학 논쟁을 일으켰다. 112〉 이 두 
신학자의 배경은 서로 달랐지만 모두 로고스의 수육의 원리에 근거하여서 복음과 그 
복음을 받아들이는 문화의 관계를 씨와 토양과의 관계에서 보고 있다 . 유동식에 의하면 
“외래 종교는 씨요 재래 문화는 그 씨가 자라는 토양이다 . 따라서 그 씨가 눈이 트고 
성장하는 데는 자연이 토질의 영향을 받기 마련이다 .” 니 3) 그 실례로서 그는 팔레스타인 
의 복음이 헬레니즘 세계로 가면서 율법과 할례같온 비 본질적인 유대적 악세사리를 
버리고 회람이라는 새로운 상황속에서 현실적 요소들을 포용하는 새로운 모습으로 태 
어났다고 말한다 . 이 두학자의 토착화 노력을 좀더 살펴보자 . 

먼저 윤성범온 “ 환인 , 환웅，환검온 곧 하나님이다”라는 논문에서 단군신화의 삼 
신 (H 神 ) 사상이 동방교회의 삼위일체론의 영향으로 형성되었다는 가설을 세웠다 . 그 
가설은 단군 신화의 세 신격이 삼위일체론의 한국적 표현이라는 것이다. 1 네 그는 기독 
교의 입장에서 단군 신화라는 한국 문화를 읽고자 하였다 . 즉 그는 단군 신화의 삼신인 
삼신 중 환인온 성부，환웅은 성령，환검온 성자로 대비시키고 , 웅녀는 인내심과 순종의 
상징으로 성모 마리아를 연상시킨다고 주장한다 . 115 ) 이러한 주장을 뒷받침해줄 수 있는 

소 ) ， p. 170. 

112) 물론 이들의 이전의 학자들로서 토착화라는 용어는 사용하지 않았지만 그 내용에 있이서는 
같은 작업을 했던 인물들로서는 최병헌，전덕기 및 정경옥올 들 수 있올 것이다 . 

113) 유동식 (1962). “복음의 토착화와 한국에서의 종교적 문제 ” 『감신학보 j 14 호 (1962, 10), p. 
48. 

114) 윤성범 (1963). “하나님 개념의 세계사적 성격 ” 『사상계 j 9 월호 , p. 226. 
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사적 자료로 경교(最敎)의 중국 유입시기를 들고 있다. 그러면서 그는 단군 신화속의 
삼신 사상온 더 이상 발전하지 못하였고 반면 기독교 복음온 그것올 발전시킨 것으로 
보고 있다. 그는 단군신화에서 발견한 甘일신론올 근거로 성(誠》의 신학으로 나아간다. 
이 성의 신학온 동양의 유교에 있어서(특별히 율곡에 있어서) 성(誠)이라는 개념이 “말 
씀이 이루어짐”이라고 풀이될 수 있어 그 성격이 성육신이나 삼위일체와 연관되므로 
기독교 신학과 유비적으로 설명할 수 있다는 것올 주장한다. 그리고 유교에서는 이 성 
의 개념을 학문적으로 발전시키지 못한 채 묻어두었기 때문에 지금에라도 자신이 개발 
하여 성의 신학으로 발전시키는 것이라고 주장하였다. 이런 맥락에서 볼 때 윤성범의 
토착화 신학의 결산이라고 할 수 있는 성의 신학온 기독교의 계시 내용올 한국의 문화 
전통 안에서 발견해내려는 노력의 산물이라고 할 수 있다. 그의 신학적인 노력온 이론 
에서 그친 것이 아니라 효(孝)로 발전한다. 윤성범온 성온 효의 존재 근거 (ration essendi ) 
이고 효는 성의 인식 근거 (ration cogniscendi ) 라고 주장한다. 즉 하늘 아버지에 대한 효 
는 육신의 아버지에 대한 효의 존재근거가 되고 육신의 아버지에 대한 효는 하늘의 아 
버지에 대한 효의 인식근거가 된다는 것이다. I 때 이렇게 볼 때 윤성범의 성의 신학이 
이론적인 신학의 토착화를 이룬 것이라면 그의 효론온 성의 신학을 실제적이고 구체적 
으로 한국교회에 적용시키려는 작업이다. 윤성범온 한국인의 역사와 문화속에서 하나님 
에 대한 인식의 근거를 찾아내어 그것을 밑받침으로 하여 복음올 외래적인 것이 아니 
라 한국인 본래의 심성속에 내재되어 있는 것이라 주장하는 점온 오늘의 네이티브 어 
메리칸들이 자신들의 영성속에서 하나님의 인식 근거를 찾는 것과 일맥상통한다. 

유동식의 일생올 통한 신학적 주제는 토착적인 한국 신학의 모색이었고 그 귀작 
점온 풍류(風流)신학 0 1다. 그는 토착화의 개념올 “성육신”과의 연관속에서 설명하면서 
토착화라는 것은 혼합주의나 절충주의가 아니며 다만 초월적이고 보편적인 진리가 역 

115) 윤성범 (1963). “환인 환웅 환검올 곧 하나님이다.-기독교 입장에서 본 단군신화 ” 사상계 j 
5 월호 , 卵 . 267-270. 

116) 윤성범 (1973). 『효 - 윤리원론 j ( 서울 : 서울문화사 ), p. 32. 
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사적 상황속에서 적응하도록 자기를 변화시키는 것이라고 주장한다, 117 ) 진리가 변화되 
는 방법과 그 진리를 수용하는 한국인의 영성과 문화가 변화되는 방법，모두가 서로의 
자기부정(이를 그는 성육신의 원리，라고 부론다)을 통해서 이루어져야 한다고 그는 주 
장한다. 진리 즉 복음의 자기 부정은 비본질적인 것을 벗어버리는 것이다. 그리고 자기 
를 변화시킨다는 것은 표현 양식을 새롬게 채택한다는 의미이다. 이러한 실례를 우리는 
바울의 선교에서 분명하게 확인할 수 있다. 그리고 복음을 받아들이는 영성과 그 영성 
을 안고 있는 문화도 역시 자기 부정올 통해서 참 복음을 수용할 수 있다, 네이티브 어 
매리칸들이 더 나은 진리를 발견하였을 때 그 진리에 상중되는 것을 버리는 모습에서 
그 실례를 볼 수 있다. 

유동식온 풍류도를 정의하기를 어떤 한 종교에 대한 명칭이 아니고 각종 종교를 
받아들이고 이를 전개시키는 종교 문화의 장이며 정신적 원리가 되는 영성이라고 한다. 
그러므로 한국의 종교 문화사는 이러한 풍류도의 영성 안에서 수용되고 전개된다고 본 
다. 이런 맥락에서 보면 복음의 수용에 있어서도 한국인의 영성안으로 합류되는 형식으 
로 그 복음온 한국인 의식속에 자리잠게 되는 것이다. 핵심온 복음일지라도 그 복음을 
담는 용기는 한국인의 영성일 수밖에 없다는 것이다. 그러나 일방적인 어느 한쪽의 수 
용관계가 아니라 서로간에 자기 부정을 통해서이다. 이러한 상황온 과거속에서 일어난 
일만이 아니라 오늘의 새로운 선교적 상황이 이러한 요구를 해오고 있는 것이다. 그러 
므로 토착화 신학온 선교적 동기에서 요구되는 신학이다. 이러한 신학은 복음과 한국 
전통 문화의 동시적 주체성을 가능케하고 해석학적 순환논리에 따른 동시적 상호조명 
과 상호성장을 가능케 하는 선교신학의 모델로서 뛰어난 장점을 지니고 있다. 이런 점 
에서 네이티브 어메리칸들의 신학이 토착화 신학의 해석학올 차용해야 할 것이다. 

윤성범과 유동식과 달리 또 다른 형태의 토착화 신학의 시도로써 복음을 동양 

117) 유동식 (1978). “복음의 토착화와 선교적 과제 ” r 도와 로고스』 ( 서울 : 대한기독교서회 ) ， p. 
42. 
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종교의 컨텍스트속에서 해석하려고 하여 불교와의 만남에 주력한 신학자가 바로 변선 
환이다, 그는 1984년 한국 개신교 전래 100주년 기념 학문 신학자 대회에서 ᅳ타종교와 
신학”이라는 논문올 발표함으로 자신의 이전의 주장인 포괄주의적 성취론을 떠나 신중 
심적 다원론의 입장올 분명하게 밝혔다. 이런 그의 신학적 입장은 “만남”파 “대화” 에 
근거하고 있다, 그의 이런 입장온 신학의 세계적인 조류였다. 그러므로 그의 관심온 한 
국적이라는 한계를 넘어서 전 인류의 자유와 평화와 사랑을 위한 종교 문화의 구현이 
라는 데까지 이미 다달아 있었다. 그는 세계의 신학자들의 진보적인 사상을 소개하면서 
그들의 이론을 적극적으로 수용하면서 자신의 문제의식을 심화시켜 나갔다. 그는 타종 
교는 서구신학의 관점에서 보게되는 신학의 수단이 아니라 오히려 목적이며 신학의 객 
체가 아니라 오히려 주체가 되므로 “타종교와 신학”이 아니라 “타종교의 신학”이 새로 
운 주제가 되어야 한다고 주장하였다. 118》 그가 말한 “타종교의 신학”이란 바로 종교신 
학을 의미하고 있다. 그의 이런 주장온 그가 종교 다원주의자임을 확인해준다. 종교 다 
원주의란 무엇을 의 미하는 말인가? 김 경 재는 ‘종교다원론을 밝힌다’라는 논문에 서 이 렇 
게 그 의 미를 표현한다. “우리 선조들과 동족이 기독교라는 역사적 종교 율타리밖에 있 
었다는 역사적 운명의 대가로 자기도 모르게 본의 아니게 우상숭배자가 되어 지옥에 
갔다는 교리라연 조상들의 그 억울함과 불쌍함올 불잡고 바울처럼 그리스도에게서 끊 
어질지라도 동족과 조상과 그 형제둘의 구원 문제를 진지하게 하나님을 불들고 야곱처 
럼 씨름하는 그리스도인들의 심정이 되어야 하지 않을까? 타종교 안에도 그 나름대로 
구원이 있다는 말 때문에 형제를 출교시키는 오늘의 기독교 안에는 교리를 지키려는 
정통주의자들은 있어도 죄인을 속량하고 자신의 죄없는 생명올 회생하는 예수의 아가 
페적 심장의 박동소리와 따뜻한 체온올 느낄 수 없다. 그것이 문제이다.”니 9) 만남과 대 
화를 의친 그가 결국 그 대화가 막힘으로 출교를 당하였다. 그러나 그는 기독교가 어떤 

118) 변선환 아키브 (1996) ， p. 181. 

119) 김경재 (1992). “종교다원론의 참뜻올 밝힌다-김중은 교수의 '종교다원주의에 대한 오해와 이 
히 1 ' 에 응답한다 " 1 ■기 독교사상 j 7 월호， p. 160. 
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모습으로든 타종교인들의 구원 문제를 해결하지 못하면 기독교는 그 배타적 절대성으 
로 인해 오히려 타종교인들로부터 외면당하리라는 것을 일깨워주었다. 변선환올 통해 
보는 토착화 신학의 이런 모습은 네이티브 어메리칸들로 저들의 영성올 가지고 대화의 
장으로 나아오게 하고 그들의 목소리에 귀를 기울이게 한다. 토착화 신학의 다종교와 
타종교에로 열려진 대화의 창을 통해 네이티브 아메리칸의 영성은 신학이라는 해석의 
를올 갖춤으로 그 깊이와 넓이를 더 많은 사람들에게 인식시킬 수 있을 것이다. 결론 
장에서 보다 최근의 한국 토작화 신학의 한 연구 과제를 언급하면서 대화의 주제를 생 
명에다 맞추어 두 민족의 영성의 유사성을 피력하고，신학의 동반자로서 상호 교류를 
모색할 것이다. 

2. 민중 신학 

한국 토착화 신학의 또 한 흐름이라고 할 수 있는 민중 신학은 감리교 중심의 
토착화 신학이 지나치게 종교적 내면성에 폐쇄되어 있으며，과거지향적인 현실적응의 
성격을 띠고 있어서 정치적 현실을 미래지향적으로 변혁하지 못하고 있다고 비판하던 
신학자들온 민중 해방 투쟁의 과정속에서 태동한 제 3세계 해방 신학에게서 영감을 받 
으면서 한국의 민주화 운동 한 가운데서 소위 민중 신학을 형성하며 서구 신학의 바벨 
론 포로 상태에서의 해방을 외쳤다. 그들은 선교사의 신학을 거부하고 종교적 제국주의 
로 일컬어지는 서구 신학의 보편성올 배격하면서 한국교회의 독자적인 선교과제를 찾 
았는데 이런 점에서 민중 신학은 분명 한국적인 토착화 신학임에 틀림없다. 흑인 해방 
신학자 James Cone 온 “한국의 민중 신학온 제 3세계의 민중의 정치적 투쟁 속에서 낳 
온 가장 창조적 신학의 하나이다 … 서구신학의 억압적 영향에서 자기 해방올 이룩하 
려는 노력의 한 예이다 … 그것온 한국인의 신학작업의 컨 텍스트로 서의 한국문화와 역 
사의 긍정을 의미한다. … 민중 신학의 한국인의 신학이다.”한국의 민중신학은 남미 


12⑴변선환 아키브(1996)，抑. 175-76 에서 재인용. 
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의 해방 신학과는 달리 민중 해방의 실천 과정에서 신학함의 재료를 얻는 것이 아니라 
성서와 교회사를 비롯하여 오천년 한국 역사속에서，민중의 사회전기인 민담에서，탈춤 
이나 판소에서，기독교로 인해 소외되었던 민중의 종교 샤머니즘 속에서 그 신학의 근 
거와 재료를 얻고 있다. 때로는 한국의 민중 불교인 미록신앙 속에서도 민중해방의 메 
시아 운동의 혼적을 찾으려고 한다. 그런가하면 동학 농민반란에서부터 시작하여 3 - I 
독립 운동올 거처서 1930년대의 신사 참배 운동에 이르기까지의 한국 근대사와 교회사 
의 흐름속에서 정치적 종교적 메시아니즘과 대결하는 “민중의 메시야 정치”를 읽고 있 
으며, 더 넓게는 한국교회 역사 백년을 읽는 역사의 눈으로 민중사관을 제창하기도 한 
다. 이런 점에서 남미의 해방신학자들과는 달리 한국의 민중 종교와 민중 문화의 원형 
을 보며 성서종교의 사회적 • 정치적 전기와 합류시키려고 하고 있다. 그들에게 있어서 
중요한 것은 종교 경험 자체가 아니라 종교의 정치적 • 사회적 기능이다. 이런 점에서 
민중 신학은 네이티브 어메리칸의 사회 운동올 주도하는 American Indian Movement 에 
이론적인 근거와 실천적인 방안올 제공해줄 수 있을 것이다. 

3. 가톨릭의 토착화론 

가를릭에서 토착화라는 말은 1962년 제 2차 바티칸 공의회 이후로 널리 사용되 
고 있다. 제 2차 바티칸 공의회는 “토작화”라는 단어를 직접 사용하고 있지는 않지만 
타종교 안에서의 하나님의 구원 역사를 인정하는 입장에서 타종교와의 적극적인 대화 
의 자세를 취하면서 대외적으로 보여준 개방적 자세 변화의 맥락 안에서 대내적으로 
각 지역교회 안의 신앙의 토착화가 필요함을 천명하였다. 가톨릭의 사목 헌장도 토착화 
의 필요성올 분명히 하고 있다. "교회는 그 역사의 시초부터 여러 민족들의 언어와 개 
념으로 그리스도의 메시지를 표현하려고 노력했으며，또한 철학자들의 예지로 그것을 
설명하려고 애써왔다. 이것은 결국 가능한 한 복음을 만인에게 이해시키고 지성인들의 
요구도 충족시키고 위해서였다. 계시된 말씀을 이같이 환경에 적응시켜 설교한다는 것 
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은 언제나 복음 선포의 원칙으로 지속되어야 한다. 이로써 모든 나라에 있어서 그리스 
도의 메시지를 그 나라에 알맞는 방법으로 표현할 수 있는 능력을 길러주고 여러 민족 
들의 문화와 교회와의 교류를 촉진시킬 수 있었다.” 1 비 이러한 토착화의 필요성은 3천 
년대를 눈앞에 둔 오늘날 하나님의 섭리를 통해 나타나는 “시대의 징표”를 볼 때 더 
분명하다는 것이다. 이 사실을 인식하고 가톨릭 교회는 “새로운 복음화 (new 
evangelization )”, 또는 더 줄여 “새 복옴화기따라는 말을 사용하여 오늘 현대 세계안에서 
토착화를 통한 교회의 복음적 사명을 강조하고 있다. 교황 요한 바오로 2세는 이 말을 
사용하여 새로운 복음화의 때가 왔다고 그 필요성올 천명하면서 “그리스도교 신앙의 
활력에 찬 수많은 전통과 대중 신심 형태가 여전히 보전되고 있는 다른 지방이나 나라 
들에서도 그 도덕적 • 정신적 유산은 세속화와 분파의 확산을 비롯하여 수많온 이유 때 
문에 뒤집어질 위기에 놓여 있다. 오로지 새로운 복음화만이 깊고 빛나는 신앙의 성장 
올 보장할 수 있고 또 이러한 전통을 진정한 자유의 힘으로 삼을 수 있다.” I 때 한 가톨 
릭 수녀는 보다 구체적으로 새로운 복음화를 설명한다. “새로운 복음화란 지금까지 수 
동적인 위치에서 선교의 대상이 되었던 소위 제3세계의 교회들이 능동적으로 선교 활 
동에 참여하는 한편, 인류 사회 안에서 새로운 상황에 직면하여 분명한 목표와 계획과 
전략올 가지며, 외국인 선교사들의 현존올 통하여 지역교회가 보편적 친교와 개방성올 
드러내고 상호간의 교환과 결속을 중진시키는 일들로 이루어진다.”1씨 새로운 복음화라 
는 말은 많은 것을 포함하는 폭넓은 의미의 말이다. 요한 바오로 2세는 그가 반포한 교 
서 「교회의 선교사명」에서 토착화와 관련시켜 토착화가 바로 이 새로운 복음화의 과 
정에 속하는 것이라고 말한다. “민족들 사이에 선교 활동이 추진되면서 교회는 여러 가 

121) 사목헌장 44항. 심상태 (1997). r 속 2000년대의 한국 교회 j (서울: 바오로딸》, p . 55에서 재인 
용. 

122) 이 용어는 1983년 교황 요한 바오로 2세가 제 19차 라틴 아메리카 주교 정 기 총회의 연설 
에서 처음 사용한 말로 오늘날 진 세계 교회 지도충과 신학자들올 중심으로 그 개념에 대한 해 
석이 활발하게 진행되고 있다. 심상태(1997)， p . 101. 

123) 앞 글， p . 103. 

124) 앞 글，抑. 111-112. 
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지 문화를 만나게 되고 토착화의 과정에 관여하게 된다 . 이러한 토착화의 요청은 교회 
사의 전 과정에 나타난 것이지만 오늘날 특히 중요하고 긴급한 것이다 . … 이것은 단순 
히 외적 적응의 문제가 아니다 . 왜냐하면 토착화는 ‘인간 문화가 그리스도교에 수용됨 
으로써 그 문화의 참된 가치에 내적인 변모가 이루어지는 것과，여러 가지 인간 문화 
안에 그리스도교가 삽입되는 것을 의미하기 ’ 때문이다 . …… 이러한 토착화를 통하여 
교회는 여러 가지 문화에 복음올 융화시키고 동시에 백성들올 그들의 고유한 문화와 
함께 교회 공동체 안에 받아들인다 . 교회는 그둘에게 교회의 가치들올 주는 동시에 그 
들이 가진 모든 선을 수용하고 그것을 내적으로 갱신한다 . 한편，교회는 토작화를 통하 
여 교회 자신을 쉽게 이해시킬 수 있는 표지가 되고 선교의 유효한 도구가 된다 ,”1 예 
오늘날 가톨릭 교회는 44 새로운 복음화”를 통한 토착화 연구를「토착화 연구 국제협회 
」라는 연구 기관을 통해서 범세계적으로 연구하며 그 진로를 모색하고 있다 . 그리고 
그 토착화의 과정에서 교회의 지도력온 토착화 과정올 촉진시키는 역할올 할 뿐 실제 
과정은 그 지역의 신자들 스스로에 의해서 활발하게 진행되고 있다 . 가를릭 토착화 운 
동의 바로 이런 점은 네이티브 아메리칸들에 대한 선교의 주체가 바로 자신들이 되어 
야 함올 주지시키고 아울러 네이티브 아메리칸의 영성올 토대로 복음올 새롭게 해석할 
수 있는 틀로서의 네이티브 어메리칸 신학의 필요성을 인식케 한다 . 

C , 네이티브 어매리칸의 토착화 신학 

최근 네이티브 어메리칸 종교 지도자들은 자신들의 분명한 종교적 정체성을 조 
직적으로 그리고 분명하게 표현하려는 작업을 하고 있다 . 이러한 작업을 통해 확인된 
네이티브 어메리칸들의 경험과 해석온 다양하고 상중된 감정으로 꽉차있는 이 세계 안 
에서 종교와 문화，그리고 정치와 인종에 관심있는 사람들에게 중요한 통찰력을 제공해 
줄 것이다 . 특별히 네이티브 어메리칸 기독교인들의 정체성을 확인하려는 노력속에서 

125) 앞 글， pp. 126-27. 
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그들의 갈등과 더불어 그들의 분명한 영성의 실체를 볼 수 있을 것이다. 그들이 가장 


먼저 부딪치는 문제는 네이티브 어메리칸과 기독교인, 어느 것이 더 우선 순위이냐는 
문제이다. 다시 말하면 기독교인의 정체성이 네이티브 어메리칸의 정체성보다 우선하느 
냐 아니면 그 반대이냐 하는 문제이다. 어떤 유의미한 방법으로 네이티브 어메리칸이면 
서 동시에 기독교인이 될 수 있는가? 네이티브 어메리칸의 거의 모든 종교지도자들은 
이러한 토착화 문제에 직면하고 있다. 그들에게 닥친 문제둘올 각자 해결하는 과정에서 
몇가지 공통된 신념을 내보이고 있다. 첫째는，그들은 네이티브 어메리칸의 문화와 종 
교 유산과 그리고 기독교의 문화와 종교 유산을 모두 중시한다. 물론 그것들과 자신들 
과의 관계도 역시 중시한다. 둘째는, 그들은 그둘 자신의 영적 지각과 경험올，그리고 
그들이 속한 공동체의 영적 지각과 경험까지를 소중하게 여긴다. 셋째는，그들은 네이 
티브 어메리칸 기독교인이라는 정체성이 문화적으로 그리고 역사적으로 문제있는 것임 
을 인정한다. 넷째는, 그들은 개인의 생존과 공동체의 생존올 가능케해 줄 합리적인 조 
정에 이르기위해서 이 문제를 통해 일해야 할 필요를 인식한다,1 26) 이러한 이들의 신념 
온 많온 네이티브 어메리칸 기독교인들이 자신들의 종교적 운명의 관리자들임을 나타 
내준다. 그리고 그들은 신학과 문학의 주체가 되기를 원하는 것이지, 선교학이나 인류 
학의 객체 또는 그 어떤 형태의 식민 지배 또는 신식민 지배의 객체가 되기를 원하지 
않고 있음을 분명하게 말하고 있다. 자신들의 입장에서 종교와 문화를 인식하고 책임지 
려는 토작화 의식올 분명히 엿볼 수 있다. 그러므로 그들은 선교의 대상이 되기를 원치 
않는다, 그리고 그들은 연구의 대상이 되기도 원치 않는다. 

오늘날 네이티브 어메리칸이 아닌 많온 사람들온 네이티브 어메리칸의 문화에 
대해 서적과 영화 그리고 스포츠의 마스코트 그리고 각종 이름둥올 통해 많온 오해를 
하고 있다. 그런 오해들은 첫째는 무지에서 오는 것이고，둘째는 인종적 종교적 편견에 


126)Treat (1996). Introduction: Native Christian Narrative Discourse. In Native American voice. In 
Native and Christian ed. by J. Treat (New York: Routledge) ， p. 2. 
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서 오는 것이다. Sioux 부족 출신 의사인 Charles Alexander Eastman 은 그의 저서 The 
S 요 ul_ofJ 吐 _1| 년 1 랜 (1911) 에서 백인 미국인을 친찰하고, 인디언들을 사라져가는 아메리카 
인들로 보았던 식민지 시대의 근시안적인 시각과 인디언들을 원시 야만인으로 규정한 
문화적 자기중심주의, 그리고 인디언들올 귀신을 숭배하는 이교도로 보고 기독교화하려 
는 종교적 교만을 진단하였다. 그리고 그는 이러한 것을 치유하는 처방을 내렸다. 그 
처방이란 인간으로서의 공감과 존경심이었다. 과거 인디언의 신앙과 예배 의식은 많은 
사람들의 주로 호기심의 대상에 불과하였다. 이스트맨온 오래 전에 네이티브 어메리칸 
들의 이런 현실올 인식하였다. 그는 의사가 된 후 운디드 니의 학살 사건으로 인해 교 
회의 마루바닥에서 상처입고 죽어가는 Ghost Dancer 들을 치료하였다. 그 후 그는 네이 
티브 어메리칸 문제에 앞장서는 지도자가 되었다. 이스트맨온 일생올 통하여 걸으로 보 
기에 모순적으로 보이는 두가지 신념을 융화시키기 위해서 갈둥하였다. 그의 공적인 삶 
의 모습온 백인들에게 모든 인디언들올 문명화시킬 수 있다는 가능성을 보여주는 전형 
적인 실례로서 비쳐졌다. 그러나 그는 시공올 통하여 두가지 종교적 문화 사이를 왕래 
하는 삶올 살았다. 그에게 있어서 깊은 숲속을 나와 문명적인 삶으로 나아가는 과정이 
결코 쉬운 적응이 아니었다. “인디언으로 나는 바른 행위와 정의에 대한 인디언의 의식 
올 결고 잊지 않았다.기미그에게 비쳐진 기독교는 교리상의 문제가 아니라 실천상의 문 
제가 많온 종교였다. 예수가 문제가 아니라 기독교가 문제였다. 그러므로 그는 이런 비 
판올 서슴치 않았다. 하지만 이스트맨은 종교적인 위선을 비판하는 것은 큰 의미없는 
일임을 깨닫고 더 깊온 반성올 통해 요약해서 지각있는 비판을 하였다. 이스트맨의 시 
대나 오늘의 시대에 둘을 수 있는 상투적인 말온 ᅳ네이티브 어메리칸과 기독교인은 서 
로 배타적인 주체들”이라는 것이다. 즉 완전한 그리스도인이 된 네이티브 어매리칸은 
네이티브 어메리칸으로서의 진실성올 어느 정도 잃어버리고 나아가 완전한 네이티브 
어메리칸 기독교인은 기독교의 정통성올 상실한다. 하지만 이것온 사실이 아닌 상투적 
127)Treat (1996) ， p. 5. 
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인 짐작이다. 그의 전이나 후의 수많온 다른 네이티브 어메리칸 기독교인들처럼 이스트 
맨온 급속히 변화하는 세계속에서 적응력없는 교리주의의 어리석음올 인정하면서 이렇 
게 말한다. “지난 35년의 나의 삶의 경험올 통해 ‘기독교 문명’이라는 것은 없다는 것이 
나의 개인적인 신념이다. 기독교와 현대 문명은 서로 상반되는 화해될 수 없는 것이며 
또 기독교의 정신과 우리의 고대 종교의 정신은 본질적으로 동일한 것임을 나는 믿는 
다.”1 28) 20세기 초의 네이티브 어메리칸 지도자인 이스트맨에게서 편견없는 복음과 네 
이티브 어메리킨: 영성을 부정함 없이 수용하려는 강한 의지를 발견한다. 이런 의지는 
이스트맨뿐만 아니라 모든 네이티브 어메리칸 기독교인의 의지이고 또한 소망일 것이 
다. 복음에 대한 바른 토착화 작업은 가슴올 짖눌리며 살아가는 수많온 인디언둘에게 
복음에 대한 새로운 인식올 발견하게 할 것이다. 

이스트맨 이전에도 이스트맨이 지녔던 갈둥을 겪으면서 같온 질문을 한 인물이 
있다. 그의 이름온 William Apess 로 뉴잉글랜드의 Pcquot 부족이며 감리교에서 안수받온 
목사이다. 그의 자서전인 A Son of the Forest (1829) 에서 자신의 개종 이유를 밝히고 있 
다. 십대 소년이었을 때 기독교로 개종했는데 이 개종온 “Pequot 부족의 종교 전통으로 
부의 개종이 아니라 어려움과 분명한 위험에 둘러싸인 … 친구없고 무정하고 알아주는 
사람없는 상태로부터의 개종”이었다.나 9 ᅵ 그는 어떤 종교의 사상과 경험도 보편적인 진 
리를 내포하고 있다고 믿었다. 그는 성령의 “내주하는 중거”가 근본적인 종교의 원리이 
며 하나님의 진리의 영온 무한히 다양한 그 역사(役事)를 통하여 이 세상에 태어난 모 
든 지능있는 존재의 마음을 찾아간다고 주장하였다. 그리고 그는 네이티브 어메리칸으 
로서의 자신의 정체성을 보다 힘있고 조리있게 주장하기위해서 기독교인으로서의 자신 
의 정체성올 사용하였다. 또한 그는 한 Pequot 부족이 기독교로 개종한다는 것온 백인 

의 삶의 방식을 취하는 것이 아니라 인간으로서 기독교의 한 권리를 주장하기 위해서 

128) C A. Eastman (1980). The Soul of the Indian: An Interpretation (Lincoln: University of 

Nebraska) ， p. 24. 

129) Treat (1996), p. 8. 
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라고 이해하였다. 기독교인이 되는 것이 자신의 네이티브 어메리칸의 신분올 포기하는 
것이 결코 아님올 그는 역설하였다. 그의 이러한 주장온 부족의 전통적인 영성에 대한 
분명한 확신과 그리고 기독교의 바른 신앙 자세에서 나오는 것이었다. 

복음의 토착화에 대한 자각에서 외치는 아피스나 이스트맨의 외롭고 타협하지 
않는 목소리는 유사한 확신을 가슴에 품고 있으면서도 역사적 정황과 지배문화로 인해 
침묵할 수 밖에 없었던 수많온 네이티브 어메리칸 기독교인둘을 위한 것이었다. 역사적 
정황이 변한 후대의 기독교인들까지도 이둘의 소리를 외면한다면 참 복음을 의친 예언 
자들의 경고를 외면하는 것이다. 하지만 오늘날 미국 전역의 많은 네이티브 어메리칸 
기독교인들은 계속해서 오랜 세월에 걸친 종교적 자결을 위해 투쟁하고 있다. 이러한 
투쟁은 자신들의 종교와 영성올 지키 기위한 자구책이다. 

여러 교파의 선교사들은 네이티브 어메리칸들의 공동체속에 거주하면서 문화적 
일치의 복음을 선포하고，무지의 소치로 네이티브 어메리칸들의 종교역사를 정죄시하 
고，제도적인 수웅을 위한 인위적인 기준을 여전히 강요하고 있다. 문화인류학자둘은 
네 이 티브 어메리 칸둘의 레 저베 이션듈을 여 행하면서 순수하고，원시 적 인 문화를 찾아해 
매고，비극적 문화 변용으로서 네이티브 어메리칸 종교의 적응성온 잊어버리고 여전히 
인간의 경험을 한낱 기술민족학적 자료로 축소하고 있다. 이와같온 부당한 대우에 반감 
을 가진 네이티브 어메리칸 과격적 행동주의자들온 네이티브 어메리칸둘의 공동체를 
보호하고자 한다. 그런 행동온 백인의 종교，즉 기독교를 철저히 배격하고 비전(秘傳)의 
토착화 전통올 즉각 되살려야 한다는 주장으로 나타난다. 한편 네이티브 어메리칸 기독 
교인들온 이교도, 믿을 수 없는 사람들，동화되어야 할 사람둘，기독교 신앙에 위임되지 
못한 사람들 둥으로 불려지고 있다. 그들은 개인의 정체성올 침해하는 이러한 정의를 
오랫동안 견디어 왔다. 그들의 이러한 묵묵한 인내에도 불구하고 오늘날의 많은 네이티 
브 어메리칸 기독교인둘은 또한 그둘의 혼합된 정체성둘을 하나의 유기적 단일체로 변 
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형시켜가려는 시도 과정에서 근본적인 존재의 딜레마에 직면한다. 네이티브 어메리칸 
기독교인이라는 정체성 개념은 역사적으로 문화적으로 모두 문제가 있다. 선교화 과정 
의 노골적인 편의주의와 억압적인 교리주의, 광활한 땅의 탈취 과정에서 백인 종교 지 
도자들의 공공연한 공모 행위，네이티브 어메리칸 전통주의의 부흥으로 인해 성장하는 
힘，이러한 요소들이 어우러져서 많은 네이티브 어메리칸 기독교인둘의 개인적인 종교 
선택의 타당성에 도전하고 있다, 에피스코팔 교회의 네이티브 어메리칸들이 회중둘을 
위해 사용하기위해 최근에 만든 교육 자료는 이러한 도전이 중요한 문제라고 말하고 
있다. In the Spirit of the Circle 이라는 이 자료는 여러 가지 성경의 전통과 문화 전통올 
그린 32장이 한 시리즈로 된 컬러 포스터로 그 뒷면에는 배경 이야기，토의 질문，그리 
고 그룹 활동이 인쇄되어 있다, 모든 포스터둘은 실행가능한 네이티브 어메리칸 기독교 
인 정체성올 체계적으로 설명하고 있다. 그 중에 한 장이 종교 선택 타당성의 문제를 
명괘하게 취급하고 있다. 뚜렷히 대비되는 흑백 사진으로 된 그 포스터는 주일날 옷올 
가장 잘입은 가족의 모습 밑에 “나는 인디언 0 1면서 그리스도인이 될 수 있는가?”라는 
설명이 적혀있다. 포스터 뒤에는 이 질문을 다시 간결하게 설명하고 있다: “우리 네이 
티브 어메리칸둘 가운데 기독교의 이야기는 종종 아주 슬프고 혼란올 주는 이야기이다. 
…… 왜 어떤 인디언둘온 우리 인디언둘의 비극적인 이야기의 많온 부분과 관련된 한 
종교에 속하기를 원하는 것인가?”정말 왜 그런가? 

하지만 이것은 많은 네이티브 어메리칸들이 선택하고 있는 것이다. 그리고 또 
계속 선택해가고 있다. 네이티브 어메리칸 기독교인둘온 마음속에 만감이 교참하면서도 
그둘 자신의 이 불가사의한 종교적 정체성올 선택하고 유지해나가고 있다. 네이티브 어 
메리칸둘의 전통처럼 기독교의 제도는 사회적인 힘과 물질올 중재할 수 있고 종교적 
지도력의 발전과 승인을 위한 길올 제공할 수 있다. 네이티브 어메리칸들의 전통처럼 
기독교의 의식온 공동체의 화해를 이루어 낼 수 있고 의식적 의무를 이행할 수 있게 
130) 앞 글, p . 9. 
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한다. 네이티브 어메리칸들의 전통처럼 기독교의 교훈온 일상 생활 중에 그리고 개인적 
으로 어려움에 부딪쳤을 때 방향을 제시해주는 그리고 예언적인 비판과 정치적인 행동 
의 기초를 제시해주는 신념과 가치를 분명하게 말해줄 수 있다. 네이티브 어메리칸들의 
전통처럼 기독교의 영적 관습온 세속적 물질주의에 대해 실행가능한 대안을 제공함으 
로 종교적 헌신의 의미와 목적올 계발할 수 있고 그리고 헌신자에게 책임과 봉사의 삶 
올 살아가게 할 수 있다. 기독교의 제도, 의식，교훈 그리고 영적 관습에 관계하기를 원 
하는 네이티브 어메리칸둘은 마음속에 공동체의 상황과 가족둘의 조상，그리고 자신의 
삶올 규정해주는 개인적인 경험올 간직하고서도 그렇게 한다. 더 나아가 많온 네이티브 
어메리칸 기독교인들은 네이티브 어메리칸의 종교적 전통을 포기하거나 거부하지 않온 
채 기독교의 모든 것올 행한다. 모든 네이티브 어메리칸 기독교인둘올 토착화되고，종 
교적 식민주의의 시 대착오적인 추종자둘이 라고해서 그둘올 배격하는 일은 그둘의 통찰 
력 넘치는 역사적 사회적 분석력，그둘의 복잡한 종교적 창의성，그리고 개인과 공동체 
의 삶에 대한 그둘의 철저한 헌신을 보여주는 수많온 중거를 버리는 일이다. 네이티브 
어메리 칸 기독교인들을 인디언이라거나 아니면 기독교인이라고 무시하는 것온 그둘의 
인간됨이나 그들의 종교적 독립성을 부인하는 것이고 궁국적으로 그들의 삶 자체를 부 
인하는 것이다. 에피스코팔 교회의 포스터의 지문 “나는 인디언이면서 그리스도인이 될 
수 있는가?”는 다음과 같온 말로 끝나고 있다. “기독교는 그 어떤 그룹의 사람둘에게도 
속하지 않는다. 결코 속해오지 않았고 그리고 속하지 않을 것이다. …… 우리는 동시에 
인디언일 수도 있고 기독교인일 수도 있는가? 그렇다. 이렇게 되기위해서는 어느 정도 
용기가 필요하다. 또 분명 현신적인 자세가 필요할 것이다. 우리가 그 길을 걸어갈 때 
우리에게 일어나게 되는 모든 일을 생각하면 용서하는 마음까지도 필요할 것이다. 그렇 
지만 그 대답온，매우 개인적인 대답온 ‘그렇다’이다” 

여러 가지 정황에도 불구하고 오늘날 많은 네이티브 어메리칸둘은 기독교로 개 
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종하고 있다. 개종한 네이티브 어메리칸 기독교인들은 하나님께서 예수 그리스도를 통 
한 구원으로 그둘올 축복해주신 것을 기뻐한다. 그럼에도 불구하고 그둘에게 늘 제기되 
는 중요한 질문이 있다: 그리스도의 은혜를 입지못하고 죽은 우리 조상들은 어떻게 되 
는가? 전통적인 삶의 방식올 따르고 기독교를 따르지 않는 우리의 형제 자매들에게는 
어떤 일이 일어나는가? 이러한 토착화의 본질적인 질문에 네이티브 어메리칸들온 이렇 
게 말한다. “우리는 기독교인 0 ᅵ 되고서도 여전히 전통적인 이야기를 존경하는 오늘날의 
네이티브 어메리칸둘에게 다음과 같이 확언시킬 수 있고 그리고 계속해서 확언시켜야 
한다. ‘우리 기독교인둘의 기도는 종종 이들 전통적인 의식둘올 반영할 수도 있다. 그리 
고 많은 네이티브 어메리칸 기독교인들온 계속 그 의식에 참여한다/”네이티브 어 
매리칸들온 그들의 방법으로 하나님올 창조주로 말하고 싶어한다. 그리고 일부 네이티 
브 어메리칸둘은 네이티브 어메리칸들에게 진정한 구약 성서는 히브리인들의 이야기와 
역사가 담긴 히브리 구약성서가 아니라 자신들의 부족 이야기와 역사가 담긴 이야기여 
야 한다고 주장한다. 이런 맥락에서 그둘이 예수 그리스도에 대한 믿음의 길로 나아오 
는 출발점온 네이티브 어메리칸둘에게 강요된 서구 중심의 역사가 아니라 무엇보다 먼 
저는 그들 자신둘의 역사이고，그리고 그들 자신둘의 세계 이해이고，그리고 하나님의 
은혜로운 창조 행위에 대한 그둘 자신의 찬양이어야 한다고 네이티브 어데리칸듈온 말 
한다. 오나이다 연함 감리교회를 포함한 기존 교단둘의 교회둘온 네이티브 어메리칸의 
영성속에 둘려주신 하나님의 음성올 찾는 작업을 통해 네이티브 어메리칸 기독교인의 
정체성올 확인하는 일이 가장 우선적인 토착화 과제로 본다. 이둘 교회들은 유럽 아메 
리카인둘의 교회가 아닌 인디언 교회로서 새로운 모습을 갖추어 가야 할 것이다. 

그러나 또 한편으로 네이티브 어메리킨 교회둘이 인식해야 할 점온 오늘 세계가 
네이티브 어메리칸들에게서 그둘의 종교적 삶 이상의 보다 더 중요하고 가치있는 것울 


131)S. Charleston (1990). The Old Testament of Native America. In Native and Christian ed. by J. 
Treat (New York: Routledge), p. 69. 


- 172 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



찾도록 변해가고 있다는 점이다. 그 세계의 변화가 네이티브 어메리칸들로 저들의 영성 
을 더욱 소중히 여기게하고 나아外 그들로 그 어느 조직화된 신학보다 더 설득력있는 
소리로 세계인들의 이목올 끌게하고 있다. 바로 그들이 of 주 오래전부터 오늘 세계가 
절실히 필요로 하는 생명 의식을 이야기하기 때문이다. 우주 만물 속의 모든 것이 창조 
주로부터 생명을 받았으므로 모든 것이 모든 것과 관계되어 있다는 생명의 원리를 오 
랜 옛날부터 그들은 알았고 또한 안 그대로 실천해왔다. 그둘의 삶속에는 이 원리가 행 
동없는 공허한 외침이 아니라 그대로 살아움직였다. 그러므로 필자는 새로운 영적 인식 
으로서의 생명 신학의 모형올 바로 네이티브 어메리칸의 영성속에서 본다. 
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VI . 결론 一 네이티브 어메리칸 생명 신학 

과거 몇세기 동안 인간온 자연 세계로부터 분리되고 고립된 생활을 해왔다. 더 
분명히 말하면 자신의 몸인 자연의 힘으로부터 독립하여 자율적인 존계 양식을 창출하 
는 것이 안정되게 사는 것이라고 생각해왔다. 이러한 의식의 밑바탕에는 정치，경제，그 
리고 전쟁 이런 것들과 연관시켜서만 안정올 생각해온 것이다. 그러나 그 결과는 역설 
적이게도 안정올 추구해온 인간이 오늘 사실적 또는 의미론적 죽음올 경험하고 있으며 
오히려 살아 남으려는 생존 본능에 일차적 관심올 집중시키고 있는 상황이다, 개인적， 
국가적，경제적 그리고 군사적 안전，안정성1 32) 에 대한 물음들이 지금 지구의 생화학 
체계를 변화시키는 환경위기(지구 생태계의 사실적 종말화)로 인해 왜소해지고 있기 때 
문이다. 또한 이러한 물음의 결과는 인류를 핵전쟁의 위협，민족, 종교간의 전쟁，전 국 
토의 범죄화 그리고 인간의 몸속에서 생계나는 수만가지의 병들로 나타났다. 따•라서 근 
대를 벗어난 현대에 와서는 안정성에 대한 새로운 인식이 제기되고 있다. 바로 생명물 
음은 자연과 통합된 생명권 의식 (Biospheric consciousness) 에 기초해서만 가능할 수 있다 
고 리프킨올 위시한 세계의 선각자들은 역설한다.어 》 하나밖에 없는 지구 생태계의 사 
실적 종말화，핵전쟁의 위협，민족종교간의 전쟁，전국토의 범죄화，그리고 인간몸속에 
생겨나는 수만가지의 병, 이 모든 것온 인간이 그토록 안정올 추구해왔지만 종래와 같 
은 방식으로 최고의 염원인 삶의 안정올 느끼며 살아갈 수 없음을 나타내보이는 것이 
다. 이러한 이유로 리프킨이 말하는 생명권 의식, 곧 모든 것이 모든 것과 관계되어 있 
다는 생명의 원리를 오늘 인류에게 요구한다. 이 생명의 원리를 거스른 인간 사회속에 
생명의 존속은 불가능한 것이다. 이런 점에서 리프킨이 말하는 생명권 정치학은 유기체 

132) 여기서 말하는 안정성이란 생계를 유지하는 일에서부터 국가를 지켜내는 일, 자연환경을 보 
호하는 일 등과 직접 관계있는 개념이다. 

133) Jeremy Rifldn (1991). Biosphere Politics (New York: Crown Publisher, Inc.), pp. 277-81. 리프킨 
의 이 용어는 모든 것이 모든 것과 관계되어 있다는 생명의 원리를 일컫는다. 
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로서 지구에 대한 의식에 기초하게 된다. 다시 말해 지구 행성이란 구획화의 대상이 아 
니라 스스로 안정 상태속에서 생명의 존속성을 계속해서 전도하고 유지해나가는 자기 
조절적 유기체로서 하나의 살아있는 생명체 ( Gaia ) 라고 하는 사실이다. 따라서 상호의존 
적으로 존재하고 있는 지구 생명체는 이제 인간으로 하여금 자신이 지구의 일부라는 
사실을 인식시켜 준다. 다시 말하면 자연으로부터 철저하게 분리된 인간이 지구 행성에 
대한 신체적 참여의 경험을 통해 사회적 시간과 생태학적 시간의 일치를 경험하게 된 
다는 것이다. 이로부터 인간온 효율성 문화를 특징짓는 국민 총생산에 근거한 경제적 
관심으로부터 지속가능한 경제 발전으로의 관심의 이전올 가져볼 수 있는데 리프킨온 
이를 위한 운동을 Biospheric pditics 라고 명명하고 있는 것이다 1 계, 이러한 맥락에서 그 
는 지구 공유지를 개방시켜 지구 운명올 바꿀 수 있는 참된 대안온 생태학적 사고뿐이 
라고 말하는 것이다, 죽음의 본능이 지배하는 시대에 살고 있는 인간에게 있어서 필요 
한 것온 관계성과 통일성의 체험올 회복하는 것，곧 생명 본능올 회복하는 일뿐이라고 
역성한다. 생명본능올 회복하는 일은 자연의 육체에 재참여하는 결단으로 시작된다. 그 
결단온 바로 생명권 시대의 성숙한 의식을 귀결짓는 자의식적 의지작용이다. 자연의 육 
체에 재참여하려고 선택함으로써 개인과 종 ( species ) 온 삶을 확인하고 죽음의 불가피성 
올 받아들이고 그리고 부분올 전체로 결속시켜주는 유기적 통일성으로 찬미하는 것이 
다. 자유로이 선택함으로써 각 개인온 자신의 유일무이한 정체성을 간직하면서 생명의 
대양적 통일성 (oceanic omeness ) 을 만끽하는 것이다. 어머니로부터 어머니 대지에로，무 
차별적인 통일성으로부터 자의식 적인 재참여에로，완전한 의존성으로부터 상호 인정된 
책임성으로 나아가면서 개인과 종 ( species ) 들의 의식은 자기 스스로 부과한 추방으로부 
터 지구의 재포용에 이르게되고 생명권내로 완전히 정착하게 되면서 인간온 그토록 갈 
구한 안전을 확보하게 된다. 그 결과 우리가 우리의 지구와 우리의 영혼에 입혀왔던 상 
처를 말끔히 치유하게 된다. 이러한 리프킨의 예지는 R . Ruether 의 Eco 구 eminism 과 만남 
134) 앞 글， pp . 28& 92. 
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으로 신학적 근거를 얻고 있다. 여성신학자 류터는 인간들이 자연올 잘못 사용함으로 
결국 땅과 물，공기가 오염되었고 식물 및 동물 공동체가 파괴되었으며，그로 인해 인 
간 자체의 삶이 위협올 받고 있다고 말한다. 서로를 치유하고, 지구를 치유하기 위해서 
는 새로운 지구적 의식 (new global consciou 射 less ) 이 요구된다고 말한다. 135 ᅵ 그 새로운 지 
구적 의식이란 생태학적 영성이다가때 오늘날 요구되는 이러한 생태학적 영성의 실체를 
네이티브 어메리칸의 영성속에서 확인하고, 네이티브 어메리칸 생명 신학이라는 체계화 
작업올 통해 오늘 모든 인류에게 요구되는 지구적 의식을 제안함과 더불어 실천 방안 
을 모색하는 것이 본 논문의 결론이다. 

A. 네이티브 어매리칸 생명 신학의 성서적 근거 

기독교인의 신앙과 신학의 전거라고 할 수 있는 성서에 근거하여 먼저 생명 개 
념올 파악하고자 한다. 구약 성서에서 생명을 뜻하는 히브리어 ‘하임 ( hajim )’ 온 다양하게 
작용하는 생명력의 정수로서 신체적이고 기관적인 생명을 뜻한다. 그리고 신약성서에서 
생명을 뜻하는 ‘조에 ( joe )， 는 본시 동물과 인간，그리고 식물 둥 유기체의 신체적 생동성 
을 뜻한다. 이런 단어둘을 통해서 볼 때 생명온 하나의 사상 ( M ) 이나 사물로서가 아 
니라 일어서고 움직이며 본연의 힘을 가지고 있는 둥 생명체의 특징을 나타내는 ‘살아 
있음’으로 이해된다. 그리고 두 단어는 본래 의미에서 무엇인가를 이룩해 낼 수 있는 
능력인 활력으로서의 생명올 의미한다. 그래서 힘으로 중만한 하나님의 말씀이 생명적 
이라고 지칭되고 있다(행가38; 히4:12; 벤전 1:23). 성서는 이처럼 생명을 선물하는 하나님 
의 역사(役事)에 대한 중언이다. 그러므로 성서에는 우주 삼라만상의 창조가 하나님의 
첫 역사적 행위로 묘사되고 있으며 역사의 시작과 동시에 개시되는 위대하고 유일한 
주제가 바로 생명이다. 그래서 여기서 하나님이 우주 삼라만상을 창조하고 생명을 선물 

135) Rosemary Radford Ruether (1992). Gaia and God (New York ： HarperSanFrancisco ), pp . 
1 - 11 . 

136) 앞 글， pp . 205-7. 
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하는 원천적 생명임이 중언되는 것이다. 그런데 이 하나님의 원천적 생명온 형이상학적 
사변올 통하여 개념적으로 규정되지 않고 창조와 역사, 그리고 개인적 인도 안에서 체 
험되고 고백된다. 

활동성이나 역사성(役事性)이 생명과 동의어로 파악되는 성서적 전숭안에서 우주 
창조와 이스라엘과 교회의 역사는 바로 하나님이 살아계신 분임올 중언한다. 하나님의 
무한한 생명이 우선적으로 창조를 통해서 현시된다. 그래서 기독교 신앙 안에서 결정적 
으로 체험되는 사실은 하나님은 살아 계신 분’이고 ‘생명의 하나님’이라는 점이다(출 
3:14; 33:14절 이하; 수3:10; 시42:3; 마16:16; 요6:57; 롬9:26; 계 7:2). 그리고 하나님온 영 
원한 생명의 원형적 존재 0 ᅵ다. 그리고 하나님온 ‘생수의 원천，(렘公13; 17 ; 13)이자，‘생명 
의 원천，(시36:9; 잠 14:27) 이다. 그래서 하나님온 지고의 의미로 생명이라고 지칭될 수 
있다. 하나님의 충일한 생명은 창조적 행위를 통해서 현현된다. 창조를 통해서 생명을 
선물하시는 하나님온 살아계신 영(靈) 자체이신 분이다. 하늘과 땅의 창조주 하나님온 
성령을 통하여 피조물 안에 현존하며 그둘을 생기있게 한다. 하나님의 성령이 생기가 
없는 피조물올 생명 있는 존재로 변화시키어 하나의 살아있는 인간이 되게 한다.(창 2:7) 
즉 하나님은 이 살아있는 기운인 ‘영’을 인간의 생명력으로 베풀어주시는 것이다(숙 

12：1).137) 

하나님온 세계를 창조하면서 피조물 일반, 특히 살아있는 피조물의 세계안으로 
들어간다. 세 계를 초월하는 하나님 은 세계 안에 내 재하는 하나님 바로 그 분이다. 하나 
님온 피조물 안에 임재하면서 기쁨과 고통 속에서 모든 피조물들과 결합되어 있다. 이 
렇게 하나님이 창조 세계 안에 임재하여 계신다면 그분의 인간과 자연세계와의 관계가 
더 이상 일방적인 ‘지배와 복종의 관계’가 아니라 다양한 ‘친교의 관계’로서 이해되어야 
한다. 그리고 특별히 인간과 동물들과의 관계에서도 동물도 역시 ‘살아 있는 영，올 부 
여받온 존재(창 1:30) 로서 인간과 결합되어 있음이 성서에 시사되어 있다. 기독교내에서 
137) 심상태 (1997), 卵. 84-89. 
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인간의 세계 지배와 관련한 성서 구절 "정복하고 다스리라”는 오랫 동안 오해되어 왔 
다, 이 말온 소유하고 정복하고 착취하라는 의미가 아니라 하나님의 형상으로 지음받은 
인간은 하나님이 창조 세계를 다스리는 양식에 준해서 자연 세계를 다스려야 한다는 
의 미이다. 

그리스도를 통하여 성령 안에서 하나님 나라의 건설을 믿는 기독교인들온 하나 
님이 세계 안에 거하며，세계가 하나님 안에 현존하는 하나님 나라 자체임올 믿는다. 
하늘과 땅，그리고 그 안에 있는 만물이 하나님에 의하여 삼투되고 있으며，모든 것은 
고유한 양식으로 서로 안에서，서로를 위해서，서로로부터 산다는 것이 기독교 신앙의 
기본 확신이다. 그리고 기독교인들온 예수 그리스도와 함께 도래한 하나님의 나라안에 
서 창조물이 무조건적이고 몰아적인 하나님의 사랑을 통하여 하나님과 함께 그리고 상 
호간에 평화로운 공존상생의 삶올 영위하도록 부름받았다고 믿는다. 

성서를 근거로 하는 이런 기독교 신앙은 인간 생명올 위시한 모든 생명올 생명 
자체이신 하나님께서 주신 선물이라고 믿는다. 그리고 인간을 자연의 일부로 보면서 자 
신과 본질이 동일한 자연의 관리자로 부름받은 창조물이라고 이해한다. 그래서 인간온 
생명과 자연의 소유자나 정복자가 아니라 생명과 자연에 대한 관리자로 파악된다. 인간 
에게 있는 하나님의 형상은 여타 생명체와 자연 세계에 대치하는 인간에게서가 아니라 
이들고 결합되어 있는 인간에게서 발견되는 것이다. 여타 생명체와 자연세계에 대한 인 
간의 관계는 주인 하나님을 위한 관리자로서의 관계일 뿐이다. 인간 생명을 위시한 모 
든 생명이 신성한 하나님으로부터 온 선물이라면 생명 자체가 그지없이 신성하고 고귀 
한 실재임에 틀림없다. 그러므로 인간온 삶이 무리 어렵더라도 생명을 보존하기 위해 
서는 만사를 회생해야 한다는 것이 바로 성서가 말하는 생명 사상이다. 

B . 네이티브 어깨리칸 생명 신학의 네이티브 어매리칸 영성적 근거 

네이티브 아메리칸의 영성은 창조주는 그의 생명과 축복을 인간과 그리고 모든 
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만물들에게 여러 가지 방법으로 나누어 주었다고 믿는다. 그러므로 인간을 포함한 만물 
은 생명 전체를 포괄하는 하나의 원위에 있다. 만물온 분리되지 않고 나눌 수 없는 생 
명올 공유하고 있다. 네이티브 아메리칸의 영성온 땅을 만물이 소유한 생명의 근원으로 
이해한다. 땅을 이렇게 생명을 공급하는 능력올 가진 실체로 보는 견해는 땅을 어머니 
로 인식하는 네이티브 어메리칸의 공통된 인식속에 표현되어 있다. 땅이 인간에게 주인 
으로 행동한다는 이해는 많온 네이티브 어메리칸둘의 이야기속에 근본적인 개념으로 
나타나 있다. 네이티브 아메리칸의 전통둘온 흙이 식물들에게 생명올 주는 것처럼 인간 
도 땅으로부터 생명올 받온 영적으로 땅에 뿌리를 내리고 있는 존재로 본다. 이런 의미 
에서 네이티브 어메리칸들은 땅을 44 우리의 어머니,” 또는 “어머니 땅”이라고 부트는 것 
이다. 땅은 인간들에게 옴식과 의복，그리고 약을 공급해 준다. 그러므로 인간온 시혜자 
로서 땅에 대해서 그 어떤 해를 끼치는 행동을 해서도 안된다. 인간의 몸이 죽으면 그 
육신온 땅으로 되돌아가서 풀올 자라게 하고 다른 생명에 영양분올 공급한다. 이런 식 
으로 창조주는 모든 생명올 순환시킨다. 그러므로 모든 생명온 모든 생명을 통하여 움 
직이고 있는 영올 통하여 상호 의존하는 존재들로 관련되어 있다. 영온 만물속에 내재 
하고 있고 만물온 자연의 일부이다. 이러한 네이티브 아메리칸의 영성에 따라 네이티브 
어메리칸들온 동물，새，나무，그리고 식물 이웃들을 존경하라는 가르침도 받는다. 인간 
올 포함한 만물온 이런 식으로 생명의 위대한 신비를 그리고 땅을 같온 어머니로 공유 
하고 있다. 그러므로 인간과 다른 모든 만물온 상호 의존적인 사랑과 신실함으로 연합 
되어 있다. 그리고 그 관계는 모든 생명의 상호 의존과 연계로 이어진다. 이러한 의미 
에서 네이티브 아메리칸의 영성적 이해에 있어서는 개인 소유권이라는 개념이 없다. 그 
러므로 창조물의 그 어떤 부분에 대해서도 소유권울 주장하는 것온 옳지 않다. 공기도， 
물도, 그리고 땅도 모두 모든 생명과 관계된 것둘이기 때문이다, 138》 네이티브 아메리칸 


138)Stan Mckay (1994). An Aboriginal Christian Perspective on the fategrity of Creation. In Native 
and Christian ed, by J. Treat (new York: Routledge), p. 53. 
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의 영성온 이런 경험적인 방식으로 상호 관계된 우주의 질서를 인간의 경험속으로 끌 
어 들인다. 

만물과의 조화있는 땅위에서의 삶의 이미지는 창조주와의 조화를 의미하고 또한 
땅위에서의 신실한 삶은 창조의 리듬속으로 이끌려감을 의미한다. 이런 삶은 개인적인 
삶을 통해서가 아니라 자연적인 방법으로 생명의 호흡을 하고 있음을 의미한다. 이런 
삶은 창조주로 만물에게 진리를 계시하게 하고 그 결과 만물은 그 계시를 공유할 수 
있게되는 것이다. 네이티브 아메리칸들은 자신들에게 참 의미를 주는 의식과 상징들을 
지니고 있다. 또한 그들온 그둘에게 창조주에 대한 진리의 경험안에서 땅의 중심성올 
깨우쳐주는 신화와 의식들을 가지고 있다. 네이티브 어메리칸 장로들온 어머니 땅의 파 
괴에 관한 이야기들을 한다. 꿈과 이상을 통해서 장로들은 오래전부터 생명에 대해 깊 
은 애정을 갖고 존경해야 됨을 알았다. 자연 환경 속에서 살아가면서 그들은 인간은 모 
든 생명을 사랑해야지, 만일 그렇지 않으면 모든 인간이 죽게 되리라는 것올 가르쳤다. 
“만일 나무 끝이 병들어 있는 것을 보면 그 나무가 죽어가고 있는 것을 안다. 나무가 
죽으면 우리 역시 죽는다,” 네이티브 어메리칸 장로들온 생명을 통합하고자 한다. 그 
결과 인간과 자연 사이에는, 성(聖)과 속(俗)사이에는 경계가 사라질 것이다. 

인간온 매일 매일 땅에 대해서 감사하고 살아야 할 것이다. 그러므로 인간은 그 
하루 하루를 줄기며，다른 존재들을 섬기는 태도로 함께 공유해야 한다. 이러한 삶이 
일치와 조화속에서 성장해가는 길이다. 다른 공동체와 조화를 이루는 삶을 위해 정말로 
필요한 것온 존경이다. 그런 삶속에서 인간온 창조주와의 일치 가운데서의 다양성올 맛 
보고 살 수 있다. 네 0 ᅵ티브 아메리칸들의 이러한 삶의 자세가 세상을 보고 세상속의 다 
른 존재들을 보는 눈이다. 하지만 오늘 이 세계의 세속 사회들에서는 창조내의 인간과 
만물이 경제적인 욕구로 인해 가처분 상품들로 격하되고 있다. 물질주의 및 연관된 군 
사 계획온 과학과 기술의 지원하에 인간들속에 세력을 더 확장해간다. ᅳ위험할 수도 있 
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음”이라는 경고로는 생명의 원내에서 일어나는 불균형을 표현할 수 없다. 생태학적인 
제안만으로는 네이티브 아메리칸들이 주장하는 통전적이고 포괄적인 이상을 포용할 수 
없다. “인류의 행복”이라는 슬로건온 “모든 창조물의 행복”으로 바뀌어야 하고，“인간의 
물리적 환경”이라는 말온 “정신적 영적 환경”이라는 말로 확대되어야 한다, I 끼 오늘 우 
리 인류가 지구와 그 지구 안에서 일어나고 일들의 개선을 위해 절실히 필요로 하는 
것은 영적 각성，즉 영성이다. 140》 우리가 영성이라고 부르는 세계에 대한 문화적 반응 
의 모체는 오늘 네이티브 어메리칸 여러 부족들의 삶속에 계속 이어지고 있다. 많은 네 
이티브 아메리칸둘이 이러한 전통을 따르는 보다 직접적인 삶올 위해 기독교를 떠나고 
있다. 하지만 이 삶이야 말로 모든 네이티브 아메리칸들의 생존올 위해, 더나아가 모든 
기독교인둘올 위해 꼭 필요한 길이다. 네이티브 아메리칸들이 영성이라고 부르는 것온 
종교 이상인 삶의 방식이다. 그 삶온 생명의 모든 것을 포괄하는 방식이다. 오늘 네이 
티브 어메리칸 크리스챤들은 서서히 옛 전통들올 그들의 삶의 방식이라고 주장하고，그 
들의 토착화된 기독교의 표현으로서 옛 전통을 존경하고 실천할 수 있는 복음의 자유 
를 주장하고 있다. 그들온 자신들의 전통과 영성에 근거한 복음의 해석을 원하고 있 
다가 1) 그러므로 오늘 네이티브 아메리칸들의 토착적인 전통들올 중시하지 않고서는 진 
정한 네 0 1티브 어메리칸 신학이란 있을 수 없다. 물론 이것은 네이티브 아메리칸들이 
다른 것들이 아닌 자신들의 이야기와 기억，즉 자신둘의 영성에 보다 깊이 관심을 기울 
일 때 네이티브 아메리칸적인 복음 해석과 신앙의 이해는 서구 교회，보다 좁게 말하면 
청교도적인 교회둘의 신학과 역사 그리고 전롱적인 선교 사역으로부터 분리될 수 있올 
것이다. 이런 분리 과정을 통해 네이티브 어메리칸 크리스찬들은 창조주께서 영성올 통 

해 자신둘에게 특별히 주신 선물의 의미를 깊이 있게 이해함으로 소명 의식애까지 이 

139) 앞 글， p. 55. 

140) Matthew Fox (1988). The Coming of the Cosmic Christ (New York: HarpeiColiins Publishers), 

p. 16. 

141) George Tinker (1992). Spiritualty, Native American Personhood, Sovereignty, and Solidarity. In 
Native and Christian ed. by J. Treat (new York: Routledge), pp. 124,125. 
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를 수 있올 것이다. 

모든 인류가 지구의 위기，보다 근원적으로 표현하면 영적인 위기에 직면한 시 
점에 한 때는 이교로 정죄되었던 네이티브 어메리칸의 영성에만 근거를 두는 네이티브 
어메리칸 신학온 이제 모든 인류가 반길 구원의 대안이 될 것을 요청받는다. 이런 점에 
서 네이티브 어메리칸 생명 신학의 신학으로서의 자리매김온 필연적인 과제이다. 

C . 네이티브 어매리칸 생명 신학의 토착화 신학적 근거 

오늘날 우리가 부딪치고 있는 생명의 문제는 21세기를 눈 앞에 둔 어느날 갑자 
기 우리 앞에 나타난 것이 아니다. 오늘 지구의 생명 위기와 그로 인한 인간 생명의 위 
기 조짐은 이미 근대 세계관 속에 배태되어 있었다. 생명 위기의 여러 가지 징조를 보 
고서야 인간들은 급기야 생명 물음을 하기 시작한 것이다. 생명성을 담보하여 안정된 
삶을 누리려하던 인간이 오히려 그 생명의 위기앞으로 내몰린 것이 인류 전체의 오늘 
의 현실임을 리프킨은 역설하였다. 이처럼 지구 생명의 문제가 미래 지구의 가장 중요 
한 문제로 부각되고 있는 시점에서 생명의 문제를 거론하면서 그 해결 방안을 한국인 
의 영성속에서 찾고자하는 한국의 한 토착화 신학자의 주장은 동일한 맥락에서 새로운 
의식에로의 전환이요，토착화 신학적 작업이라고 할 수 있올 것이다. 이 신학적 작업온 
또한 네이티브 어메리칸 생명 신학올 체계화하는 작업에도 해석학적 방법을 제공할 수 
있을 것이다. 

앞서 토착화 신학 항목에서 살펴보았듯이 이미 100여년 이전부터 한국에서는 민 
족의 주체성 및 자생적 전통올 지키려는 노력이 있었다. 이러한 노력온 서양의 문명을 
받아들이긴 하되 민족 문화의 주체성하에서 수용하겠다고 하는 인식의 발로였다. 바로 
“서양의 하늘은 동양의 하늘과 다르지 않다.”(西洋之天卽東洋之天)라 하며 기독교를 유 
교적 주체의식에서 이해하고자 했던 최병현 목사는 東洋西器의 입장을 교회와 신학의 
현장속에서 구체화시킨 첫 번째 사람이었고，바로 이것이 한국 감리교의 신학의 전통이 
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되었다. 이러한 전통온 유동식，윤성범，변선환으로 이어지면서 그둘온 토착화 신학이라 
는 이름하에 유교와 불교와 같온 한국의 고둥 종교둘의 문화 이념을 한국적인 실체로 
서 이해하고 그 속에서 한국적인 신학 정립올 시도하였다. 그러나 이 토착화 신학이 한 
국 종교문화와의 만남을 시도하기는 했으나 한국의 전통적 종교 이념 및 그 핵심 사상 
과는 만나지 못한채 “誠”이니 44 風流”니 하는 부분적 개념을 둘어 독자적 신학 계발에 
치중했다는 비관을 받았다. 토착화 신학이 한국적 신학이 되기 위해서는 한국 종교문화 
의 핵심 본질인 탈배타성，비이원론과 만나야 한다는 입장을 염두에 두고 토작화 신학 
의 새로운 형태를 모색하는 노력이 이정배 교수에 의해서 시작되고 있다. 그는 생태계 
문제가 선교의 중심 주제로 부각되고 있는 시점에서 생태계 구원이라는 과제를 위해 
한국적 생명신학을 제창한다. 그는 리프킨의 생명권 의식, 곧 우주적 생명에로 인간 존 
재 의식의 고양이란 기독교 신학적으로 중요한 의미를 지닌다고 본다. 생명권 의식온 
기독교 신학에 신학의 본질과 과제가 무엇인지를 자극하고 격려하는 좋은 동인이 된다. 
이스라엘 민족의 창조 신앙과 인간과 자연, 특별히 대지(땅)와 관계성에 대한 시적 상 
상력올 제공하고 있다. 따라서 우리는 생명권 의식이 전달하는 메시지를 적극 수용하여 
지구 생명체의 구원올 위한 시의적절한 신학，소위 생명 신학올 정립할 과제를 갖는다. 

성서의 창조본문둘은 자연을 결코 역사를 위한 해석학적 도구 또는 인간을 위한 
물적 토대만으로 히해하고 있지 않다. 성서는 오히려 인간과 자연 사이의 우주적 형평 
원리에 기초한 피조물들의 총체적 해방에 관심올 집중시키고 있는 것이다. 그러므로 성 
서가 말하는 유기체적이며 상호관계적 자연 인식이란 리프킨의 생명권 의식，또는 과학 
자들이 말하는 우주 생명 이론과 내용적으로 맥을 같이하는 것이며 그것에 대한 신학 
적，종교적 표현으로 볼 수 있다. 그러나 인간 존재 양식의 우주적 변화를 말하는 생명 
권 의식과 성서내의 창조 본문과의 내적 만남온 한국적인 사유지평의 도움으로 더욱 
분명해질 수 있다. 왜냐하면 다국적 기업의 도전하에 생명권 의식은 민족의 생존문제와 
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직결되는 것이었고 민족의 현실온 한국 종교 사상속에 내포된 고유 영성으로 극복될 
수 있다고 보기 때문이다. 더욱 종래의 인격화된 기독교적 유일신론의 지평하에서는 우 
주 생명 이론이 언급될 자리가 없는 것이기에 모든 것올 일체범주로서 이해하는 한국 
적 범재신론，예컨대 東學의 侍天主개념으로 오늘 세계 상황의 극복을 위해 기독교 전 
통과 한국적 영성의 지평융합올 시도한다. 

東學의 시천주 사상온 바로 지기(至氣) 개념이다. 氣라고 하는 것온 정령에 대한 
중국 고유의 철학적 해석이다. 이전의 생명 현상과 자연계의 생성변화를 숨(호흡)과 바 
람의 이미지로서 그려낸 그들은 현상계에 있는 모든 존재와 기능들의 원초적 근원을 
기라고 정의할 수 있다. 이런 至氣 개념은 다음과 갈은 한울님 사상으로 발전되고 있 
다. "만물과 인간속에 내재할 뿐 아니라 밖으로 중만하게 氣化해가는 생성자체로서의 
근원적인 기운，곧 지기가 모든 사물，모든 생명 속에 공경되어야 할 살아계신 한울님 
이 된다.” 여기에 있어서 풀 한포기，돌맹이 하나, 우마육축이라 하더라고 그것온 한울 
님처럼 모셔야 한다는 시천주의 자각은 우주적 큰 생명인 지기가 내 자신의 자각적 연 
대감，곧 모든 사물간의 전일성과 상호연관성올 깨달아 개별아(個別我)라는 개념의 초 
극을 목적하고 있다는 사실이다. 이러한 한울 사상，곧 시천주 개념은 서구의 환경생태 
주의적 시각에서만 조망될 수 없고 더욱 근본적으로 동양적인 주객함일의 생명일체사 
상을 근간으로 하고 있다. 이점에서 시천주 사상온 동양적 지행함일로서의 侍의 실천적 
특성올 다음처럼 중거하고 있다. “侍라고 하는 것온 어려운 이야기가 아님니다. 생명운 
동이란 원래가 전체를 모시고 살 수 있는 하나의 생활 윤리라고 생각합니다. 우리의 삶 
속에서 함께하는 관계를 키워가는 자세를 가지고 있다면 侍아닌 것이 없지요.” 그러므 
로 한국적인 생명 인식 체계로서 시천주 사상온 이제 모든 만물속에 깃들여져있는 우 
주적 생명을 키워 자라게 해야 한다는 자각적인 사회 실천력으로서의 양천 개념올 동 
반하게 된다. 
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자신속에 지극한 기운인 우주생명을 모시고 있다는 자각이야말로 리프킨이 말하 
는 생명권 의식의 본질이자 생명 본능의 reality 라고 할 수 있다. 더욱 성서의 창조 신앙 
이 말하는 새하늘과 새땅의 비젼이 한국적 범재신론의 종교적 영성속에 분명히 가시화 
될 수 있는 가능성도 볼 수 있다. 신학함에 있어서 그 축이 우주중심적 또는 생명 중심 
적으로 옮겨져야 한다는 사실온 오늘의 죽음의 문화，우리 시대의 죽음의 본능올 극복 
할 수 있는 첩경이라 생각된다. 이를 위해 한국적 생명 신학은 어머니의 Metaphor 를 가 
지고 신을 말할 수 있어야 한다. 어머니로서의 은유는 인간으로 하여금 종래처럼 우주 
에 대해 외적으로 관계하는 초월적 존재가 아니라 존재하는 모든 것과 유기적 관계를 
맺는 내재적 사랑의 본질로서 하나님올 상상할 수 있도록 도와주기 때문이다. 여기에서 
세계는 신적인 몸성의 특성을 얻게되니 신과 세계 및 우주가 하나면서 둘이고 둘이면 
서 하나인 통전적 관계를 설정할 수 있게 된다. 이로써 한국의 종교적 영성온 기독교 
신학 전통과 합류되어 리프킨이 강조하는 생명권 의식의 구체적 실행올 돕는 사고(세계 
관)적 틀이 될 수 있는 것이다. 다시 말하면 생명권 의식이 종교적 옷을 입음으로써 신 
앙 수행자들로 하여금 보편적 당위성올 갖도록 하며 민족 고유 영성의 자각속에서 강 
한 실천력올 동반시킬 수 있다는 사실이다. 이로 인해 한국 민족에게 시천주의 관계성 
속에서 안정감을 회복시켜 전 지구를 거룩하게 지켜낼 수 있는 책임감을 갖도록 하는 
데 한국적 생명 신학의 존재 이유가 있음올 말하고 있다. 

D . 결론_네이티브 어매리칸 생명 신학 

본 논문은 네이티브 어메리칸들의 역사라는 큰 흐름을 따라 전개되었다. 네이티 
브 어메리칸 고대의 역사와 종교를 동해서 유럽과의 접촉 이전의，인디언들의 본래적인 
모습올 살펴보고자 하였고，기독교 복음과의 만남의 역사를 통해서는 인디언들의 변화 
된 모습에 더 중점을 둠으로 복음 수웅이 이루어지는 과정에서의 제문제와 그리고 복 
음과 만남으로 일어난 결과들을 살폈다. 이러한 연구 과정에서 첫 장에서 마지막 장에 
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이르기까지 전체를 꿰뚫고 호르는 것이 있는데 바로 그것이 네이티브 어메리칸의 영성 
이다. 

네이티브 어메리칸들에게 Great Spirit 이 여러 형태의 모습으로 나타나는 것처럼 
그 영성온 때로는 의식(儀式)으로 나타나고，때로는 신화로 나타나고，때로는 토착교회 
의 모습으로 나타나고 그리고 네이티브 어매리칸 신학이라고 말한다. 오늘 그 영성의 
모습은 Powavow 의 축제에서 신명나게 춤추는 인디언들을 이끄는 노래소리와 북소리를 
타고 우주안으로 퍼져나가고 ， Sweat L 어 dge 와 같온 의식둘속에서는 김과 연기를 타고 을 
라가는 기도로 창조주에게로 향하고，지구촌의 사람들에게는 창조주와 모든 이웃의 생 
명을 사랑하라고 호소한다. 그러므로 네이티브 어메리칸의 영성온 오늘날 Storyteller 와 
의식올 통해서 펼쳐지는 생명 운동이다. 그 운동온 상아탑속에 갇혀있는 지식적인 생명 
지향이 아니 라 살아있는 종교로서 오늘올 살아가고 있는 지구인들에게 가장 절실한 문 
제를 호소하고 있다. “지구를 존경하라，그렇지 않으면 모든 것이 다 쓰레기로 변할 것 
이다.기•四 왜 지구인들온 이런 호소에 귀를 기율여야 하나? 바로 지금이 그들의 영성을 
함께 나누어야 할 때이기 때문이다. 함께 나눈다는 것온 그둘의 의식올 통해서 그들을 
만나는 것이다. 그러므로 Eagle Man 은 이렇게 말한다. “이러한 의식들온 인디언들에게 
만 속해 있는 것이 아니다. 을바론 태도를 가진 사람들온 누구든지 이 의식올 행할 수 
있다. … 그리고 Wakon Tanka(Great Spirit ) 에 대한 정직하고 진지한 믿음을 가지고 있고 
그 가르침올 따르는 사람들에 의해 행해질 수 있다.” 1 때 

네이티브 어메리칸 영성온 크게 세가지 관계위에 정립되어 있다. 

첫째, 창조주 하나님 (Great Spirit ) 과의 관계이다. 네이티브 어메리칸들은 창조주가 
그들에게 생명을 주신 것으로 믿는다. 창조주는 그둘에게 아버지이고 할아버지이다. 같 
온 맥락에서 지모 (Mother Earth ) 와의 관계이다. 네이티브 어메리칸둘은 지모가 그들에게 

142) Utter (1993), p . 239. 

143) Ed McGaa , Eagle Man (1989)， Foreword . 
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식물올 주어 살게 한다고 믿는다. 그러므로 땅은 그들에게 어머니이고 할머니이다, 네 
이티브 어메리칸들의 신화와 의식은 이들로부터 시작된다. 그리고 이들은 멀리 있는 존 
재가 아니다. 항상 가까이 있는 존재들이다. 그러므로 인디언 십계명 저12계명은 ᅳ위대 
한 정령과 늘 가까이 하라”이다. 

둘째，동료와의 관계이다. 네이티브 어메리칸들에게 동료의 의미는 넓다. 모든 
인간이 그들의 형제와 자매이다. 그리고 모든 동식물이 또한 그들의 형제이고 자매이 
다. 더 나아가 그둘은 나무와 강，산 둥 모든 피조물을 동료라고 믿는다. 이 모든 것을 
창조주께서 창조하셨다고 믿기 때문이다. 같은 생명을 나누고 있다고 믿는다. 그러므로 
그들 모두를 존경하며 살아야 한다. “너회 동료들을 진심으로 존경하라.”는 것이 인디 
언 십계명 제3계명이다. 

셋째，공동체와의 관계이다, 네이티브 어메리칸둘의 공동체 의식은 철저하다. 개 
인의 자유가 인정되는 가운데서 자발적인 공동체 의식이 요구되었다. 제4계명온 “모든 
인류의 행복올 위해 함께 일하라.”이다. 

이러한 관계속에서 중시되는 실천 강령이 ‘균형과 조화’이다. 이것들은 그 어떤 
관계에서도 지켜져야 하는 네이티브 어메리칸들의 행동 강령이다. 이런 행동 강령도 그 
핵심에는 생명 존경 사상이 들어있다. 그둘온 한 마리의 사슴을 사냥할 때도，한 포기 
의 풀올 꺽올 때도 온 우주의 질서를 생각하였다. 정령 세계를 생각하였다. 

그런데 이런 네이티브 어메리칸들의 영성과는 달리 오늘 우리가 살아가고 있는 
이 세계는 국가들간에，그리고 국가내에서는 계충둘간에 분배 문제의 불균형이 극대화 
되고 있으며, 군사 강대국들의 핵무기 보유는 인류의 생존을 직접 위협하며，하나밖에 
없는 지구의 점진적인 죽음올 경험하고 있다. 이러한 현실온 전 세계인들의 총체적 생 
존을 의문시하게 되었다는 문명비관적인 의식과 깊이 연루되고 있음을 이미 살펴보았 
다. 이러한 일올 위하여 오늘 우리 인류에게 필요로 되는 것은 새로운 영성 회복의 문 
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제이다. 경제 성장의 한계，지구 자원의 한계，자신만올 확대 강화하려는 삶의 한계를 
인식하고 만물의 본래적인 모습 (Oikos) 이 상호의존，상호나눔，상호충만의 생존원리에 
근거하고 있음을 재발견해야 한다. 이 점에서 T . Berry 는 영성이란 인간이 우주내에서 
자신을 발견하고 우주는 인간내에서 우주 그 자체를 발견하는 존재 양심임을 말해준다. 
총체적인 지구적 삶의 위기를 극복하고 인류의 생존과 평화를 보장받을 수 있는 길온 
어떤 특별한 이데올로기만올 가지고서는 불가능하며 지구(우주》에 근거한 종교적 영성 
의 실현을 통하여서만 효과적으로 이루어질 수 있다고 보기 때문이다. 그러므로 이제 
사물의 상호관계성에 근거된 비이원론적 영성은 모두 종교둘로 하여금 자신들의 역사 
적 발전의 작온 부분들을 종결짓고 커다란 대화의 단면 곧 생명 문화(평화와 평등 그리 
고 조화와 균형)의 창조을 위한 대국면의 신학，곧 생명 신학을 담께 지향할 것을 촉구 
한다. 이는 생명의 우주적 각성，자연의 생태학적 각성, 그리고 사회의 공동체적 각성을 
말하는 리프킨의 생명권 정치학을，그리고 侍의 영성을 근간으로 하는 한국적 생명 사 
상을，그리고 만물이 생명을 함께 공유하고 있다는 네이티브 어메리칸들의 영성을 모든 
인류에게 요구한다. 그 중에서 네이티브 어메리칸둘의 이러한 영성온 그것이 단순히 하 
나의 종교 차원에 제한되어 있지 않고 삶 전체에 그대로 실천되고 있다는 점에서 지구 
의 생명을 구해야하는 절대절명의 현실앞에서 모든 인류가 네이티브 어데리칸들의 삶 
의 지혜에 귀를 기울여야 할 것이다. “생명을 진정으로 경험하는 것온 우리의 창조주 
하나님과 그리고 우리 서로가 그리고 우리의 확대된 가족，우리의 공동체，그리고 자연 
과 모든 창조물과 조화를 이루는 것이다,사씨 이러한 지혜가 바로 오늘 우리시대의 생 
명을 파괴하는 세력과 맞설 수 있는 힘이다. 네이티브 어메리칸들의 지혜는 그들의 영 
성의 핵심이고，그 영성온 그둘의 신화와 의식(儀式)을 통해서 살아있다. 영성이 삶속에 
서 실천되고 있다는 말이다. 창조주 및 모든 창조와의 관계속에서 모든 생명의 본질과 


144)Kareri Mitchel (1987). Program Development and Native American Catechesis. In Native 
and Christian ed. by J. Treat (1996). (New York: Routledge), p. 173. 
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의미를 확인해주고 그 확인을 실천할 수 있는 삶의 규범을 지녔다는 점에서 네이티브 
어메리칸의 영성은 분명 신학이다. 생명을 가장 중시한다는 점에서 그 신학은 분명 생 
명 신학이다. 바로 이 네이티브 어메리칸의 생명 신학이 오늘 인류가 다국적 기업들의 
이기적인 횡포와 인간들의 무지로 초래한 환경위기로 인한 지구의 죽음과 경제위기로 
인한 분배 문제의 극심한 불균형에 맞설 수 있는 유일한 대안으로서 오늘 인류에게 다 
가 온다. 네이티브 어메리칸들온 다음과 같온 전통적인 장로들의 가르침에 기초하고 
있는 인디언 십계명으로 이 세상을 살아가는 지혜를 표현한다: 

o 지구와 그 지구에 살고 있는 모든 것을 존경하라. 
o 위대한 영과 늘 가까이 하라, 
o 너희 동료들을 진심으로 존경하라. 

0 모든 인류의 행복을 위해 함께 일하라. 

0 도움이 필요한 곳이면 어디든지 가서 돕고 친절올 베풀어라. 
o 옳다고 가르침 받은 것을 행하라. 
o 몸과 마음의 평안을 구하라. 
o 더 큰 선을 이루기위해 힘쓰라. 
o 언제나 진실하고 정직하라. 
o 자신의 행동에 대해 철저히 책임을 져라. 

이런 인디언 십계명은 오늘 우리 모든 인류에게 의미가 있고，나아가 그 삶온 
철저히 실천되어이= 할 것이다. 145 ) 

신학으로서 네이티브 어메리칸 생명 신학온 창조주의 영을 통해서 만물이 서로 
거미줄처럼 얽혀 있다는 생명의 원리에 근거하고 있다. 오늘 신학의 큰 흐름온 기독론 
과 신론올 거쳐 성령 중심의 신학으로 움직이고 있다. 특별히 20세기가 시작된 이후로 

145) 이 십계명은 인위적으로 어느 한 시기에 만들어진 것이 아니라 오랜 세월에 걸친 장로들의 
전통적인 가르침에 근거하고 있다. 
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성령의 시대에 접어둘었다고 말한다.나이 이런 의미에서 네이티브 어메리칸의 영성에 근 
거하고 있는 네이티브 어메리칸 생명 신학온 영성 신학이다. 존재하는 모든 것이 그들 
에게는 영적인 것이기 때문이다. 

신학온 실천 ( praxis ) 올 이끌어 내야 한다. 신학온 상아탑속에 감힌 학문으로서의 
의미가 있는 것이 아니라 그 신학을 믿는 사람들올 삶의 현장에서 그 신학의 가르침대 
로 행동하게 할 때 그 신학올 참 신학이라고 할 수 있다. 그런 점에서 네이티브 어메리 
칸의 영성은 종교가 아니 삶의 방식이었던 만큼 네이티브 어메리칸둘로 공동체 중심의 
삶을 가능케하였다. 공동체내의 모든 개인의 관계는 평둥하였다. 추장이라도 개인적인 
의미에서는 부족의 다른 어느 사람과도 평둥하였다. 이런 평등 의식온 사냥이나 식물수 
확에서도 나타나 한 마리의 동물，한 그루의 나무도 적절한 영적 상호 관계없이는 해칠 
수 없었다. 이 세상의 모든 피조물온 서로 친척 관계로서 창조주와 그런 것처럼 균형과 
조화의 관계속에 있을 때 행복한 것이다. 그러므로 네이티브 어메리칸 영성온 모든 창 
조내의 조화와 균형의 성취를 그 근본 목적으로 하고 있다. 인디언 십계명에서 볼 수 
있듯이 네이티브 어메리칸의 실천적 영성에 근거하고 있는 네이티브 어메리칸 생명 
신학은 공동체 신학이다. 

끝으로 네이티브 어메리칸의 영성을 기독교 신학화해야 하는 이유는 복음의 바 
른 해석을 위해서이다. 복음에 대한 이원론적 해석, 서구 문화와 전통중심의 배타적인 
해석，시간적인 해석으로는 오늘 인류가 당면한 문제뿐만 아니라 네이티브 어메리칸 크 
리스찬들의 갈둥올 해결할 여지가 없다. 지난 5 백년 이상 응어리진 절망과 분노를 극복 
할 길이 없다. 생명의 원안에서 함께 호흡하는 친척으로서 용서와 화해를 복음올 통해 
말할 수 있을 때 네이티브 어메리칸들온 오히려 생명을 회복할 수 있을 것이다. 그리고 
네이티브 어메리칸의 영성을 근거한 복음 해석이 기독교의 복옴을 더욱 풍성케하고 그 
리고 복음의 본질을 회복케 할 것이다. 그런 점에서 네이티브 어메리칸 생명 신학은 온 
146)David J. Bosch (1996). Transforming Mission (Marvknoll ： Orbis Books), p. 516. 
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인류를 창조주 앞으로 나아오도록 돕고 격려하고 도전하는 선교 신학이다. 네이티브 어 
메리칸들에 대한 지난 5 백 여년의 기독교의 선교 역사는 결국 네이티브 어메리칸들이 
풀어야 할 무겁고 고통스러운 숙제만을 저들에게 안겨주었다. 이 점에 대해서는 사죄의 
고백이 있어야 할 것이다시 7 > 필자는 그둘이 진 짐을 함께 지는 심정으로 그들의 시각 
에서 네이티브 어메리칸의 영성올 근거로 온 인류의 생명인 지구의 구원을 위해 이 세 
계가 절실히 필요로 하는 치유책으로서 네이티브 어메리칸 생명 신학올 제언한다. 

본 논문을 통하여 네이티브 어메리칸 생명 신학올 제안하는 것은 또 한가지 신 
학에 관심을 갖게하려는 것이 아니다. 네이티브 어메리칸의 영성의 신학화함을 통■해서 
많은 사람들로 새로운 생명 원리를 깨달아 죽음을 향해 내달려가는 걸음을 돌이키려는 
것이다, 먼저 이러한 깨달음온 오나이다 연합 감리교회와 오나이다 부족 공동체로부터 
시작되고 확산되어야 할 것이다.1씨 그둘이 하나님으로부터 소중한 계시를 물려받은 인 
디언으로서의 정체성을 깨닫는 것온 일차적으로는 그들의 교회와 부족 공동체，나아가 
서는 모든 네이티브 어메리칸둘에게 하나님의 섭리와 사랑을 깨닫게 하는 선교적인 사 
역이다. 이제 그듈온 지난날과 같온 선교의 대상으로서가 아니라 선교의 주체로서의 역 
할을 할 수 있어야 하는 것이다. 이 일을 하도록 격려하고 협력하는 것이 네이티브 어 
메리칸에게 대한 가장 적극적인 선교이다. 

오늘 우리가 살아가고 있는 세계는 오직 하나의 세계이다. 만일 네이티브 어메 
리칸들이 그들의 모든 영성을 자신들의 공동체내에만 가두어 놓는다면 숱한 어려운 역 
사를 통하여 하나님께서 주신 그 임무를 잘 완수해온 옛 지혜는 영적으로 그리고 물리 
적으로 지금 치료가 절실히 필요한 이 세계의 환경올 치료할 처방을 내리지 못할 것이 

147) 1986 년 8월 15일에는 캐나다 연합 교회 총회가, 1987년 11월21에는 태평양 서북지역 교회 
지도자들이，그리고 같은 해에 미국 그리스도 연합 교회가 네이티브 어메리칸들에게 공식적으로 
사과를 하였다. M. Fox (1988)， pp. 247-49. 

148) 이런 점에서 이런 역할을 하기위해서 1998년에 오나이다 연합 감리교회내에 개설된 Global 
Center for Native American Spiritual Studies 의 역할을 기대하며 물심양면의 지원이 있어야 할 
것이다. 
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다. 지구의 온난화, 산성비，인구과잉，그리고 산림훼손온 현실이다. 이 나라 저 나라에 
서 앞다룬 유전자 조작으로 인해 생명의 질서가 무너져 내리는 것도 현실이다. 이런 현 
실온 한마디로 혼란이다. 그 혼란으 로부터 벗어나기 위해서 모든 인류는 힘올 합해서 
함께 일해야 할 것이다. 세계의 물리적 영적 환경을 되살리기 위한 공동작업올 추진시 
켜줄 영적인 불이 필요하다. 필자는 이런 영적인 불로서 네이티브 어메리칸 생명 신학 
이 네이티브 어메리칸 자신들올 포함하여 많온 사람들에 의해 더 깊이 연구되어지기를 
기대하는 바램으로 본 논문을 끝맺는다. 



Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



참고문헌 


단행본 

Beaver, R. Pierce (1966). Church. State, and the American Indians. Saint Louis* 
Concordia Publishing House. 

Bellagamba, Anthony (1992). Mission and Ministry in the Global Church. Maryknoll: 
Orbis Books. 

Bosch, David J. (1996). Transforming Mission Mary knoll' Orbis Books. 

Bowden, Henry Warner (1981). American Indians and Christian Missions. Chicago: 
The University of Chicago Press. 

Champagne, D. (ed.)(1994), Native American ： Portrait of Peoples. Detroit, ML ： 
Visible Ink Press. 

Deloria, Vine, Jr. (1994). God is Red Golden, Col: Fulcrum Publishing. 

Dewitt, Calvin B. and Ghillean T. Prance (ed.)(1992). Missionary Earthkeeping. 

Macon: Mercer University Press. 

Doxator, Debra. (1982). The Oneida United Methodist Church. 

Eastman, Charles A. (1980). The Soul of the Indian: An Interpretatioa Lincoln: 
University of Nebraska 

Ed McGaa, Eagle Man (1990). Mother Earth Spirituality, New York: 

HarperSanFrancisco. 

Eliade, Mircea (1972). Patterns in Comparative Religioa New York ： Word 
Publishing. 

Erdoes, Richard and Alfonso Ortiz (eds.). American Indian Myths and Legends. 


- 193 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



New York' Pantheon. 

Fileen P. Eileen (1991). CradLed irL_Hum^Jtl 2 mds.. Kansas City ： Sheed & Ward. 

Fox, Matthew (L983), Original Blessing. Santa Fe: Bear & Company ， Inc. 

_ ___(1988). T 上 P—C 쇼ᅳ oL 切 e_Co_?mjc—New York ： HarperCoiiins. 

Hall，Douglas J. (1998〉. Why Christian? Minneapolis: Fortress Press. 

Hertzberg, Hazel W. (1966). The Great Tree and the Longhouse. New York: The 
MacMillan Company. 

Hiebert, Paul G. (1985). Anthropological Insights for Missionaries. Grand Rapids: 
Baker Book House. 

_(1994). Anthropological Reflections on Missiological Issues, 

Grand Rapids: Baker Book House. 

Hirschfelder, Arlene and Paulette Molin (1992). The Encyclopedia of Native 
American Religions. New York: MJF Books. 

Josephy，Alvin M. Jr (1994). 500 Nations. New York: Alfred A. Knope ， Inc. 

Kane, J. Hiebert (1981). The Christian World Mission Today and Tomorrow. Grand 
Rapids: Baker Book House. 

Kraft, Charles H. (1996). Anthropology for Christian Witness, Maryknoll ： Orbis 
Books. 

Leeming, David & Jake Page (1998). The Mythology of Native North America 
Norman : University of Oklahoma Press. 

Matlins, Stuart M. and Arthur J. Magida (eds.)(1997). How to Be a Peroect 
Stranger. Wocxlstock, Vermont: Jewish Lights Publishing. 

McCormick, Maggi (ed.)(1991). The North American Indians ： In the Beginnin g. 


- 194 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



New York* Marshall Cavendish Corporation. 

McFague, Sallie. (1987). Models of Go d: Theology for an Ecological, Nuclear Age. 
Philadelphia: Fortress Press. 

McLuhan, Marshall and Bruce R. Powe 代 (1989). The_GlpbaL ^Village New york ： 
Oxford University Press 

Meaghre John G, (1990). The Truing of Cliristianitv. New York: Doubleday 
Montgomery-Fate, Tom (1997). Beyond the ― Wliite ᅳ in A 
Multicultural World. St. Louis: Chalice Press. 

Nash, Gary B. (1974). Red, White, and Black: the People of Early America. 

Englewood Cliffs，New Jersey: Prental-Hall, Inc. 

Neihardt John G. (1961). Black Elk Speaks. Lincoln: University of Nebraska Press. 
Neusner, Jacob. (ecU(1994). World Religions in America Louisville* 
Westerminster/John Knox Press. 

Noley, Homer (1991). First White Frost Nashville: Abingdon Press. 

Perterson，Gladays J. (ed.)(1975). The First Americans . Elgin: David C. Cook 
Foundation. 

Reichard, Gladys A. (1977). Navaho Religion. New York: Princeton University 
Press. 

Reilly, Michael C.(1978). Spirituality for Mission Maryknoll^ Orbis Books. 

Richards，Cara E. (1974). The Oneida People. Phoenix* Indian Tribal Series. 

Rifkin, Jeremy (199 丄). Biosphere Politics, New York ： Crown Publishers, Inc. 
Ritzenthaler, Robert E. (1950). The Oneida Indians of Wisconsia Milwaukee* The 
Board of Trustees of the City of Milwaukee. 


- 195 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



Rose, Aubrey (ed.)(1992). Judaism and Ecology, London: Cassell Publishers Ltd. 

Ruether, Rosemary Radford (1992). Gaia and G od New York: HarperSanFrancisco. 

Senior, Donald and Carroll Stuhlmuller (1984). The Biblical Foundations for Mission 
MaryknolK Orbis Books. 

Stone, Lynn (1993). QyLAm_edP.a_Mlssi_on 유 . Vero Beach: Rourke Publications, Inc, 

Rosenstial, Annette (1983). Red & Wh it e: Indian Views of the White Man 
1492 - 1982. New York: Universe Books. 

The Reader's Digest (1995). Through Indian E yes. Pleasantville ： The Reader's 
Digest Assdciation, Inc. 

Thurston, Branson L. (ed.)(1996). Eagle Flights ： Native Americans—_and_the 
Christian Faith. Nashville' Cokesbury. 

Tinker, George E. (1993). Missionary Conquest. Minneapolis- Fortress Press. 

Tooker, Elizabeth, (ed)(1979). Native North American Spirituality of the Eastern 
Woodlands. Mahwah, NJ .： Paulist Press. 

Treat ， James. (ed.)(1996). Native and Christian. New York: Routledge. 

Underhill, Ruth M. (1965). Red Man's Religion Chicago ： The University of Chicago 
Press. 

Vecsey ， Christopher. (1991). Imagine Ourselves Ftichlv. New York: HarperColiins. 

Vecsey, Christopher and R. W. Venables (eds.)(1980). American Indian Environment. 
New York: Syracuss University Press. 

Verstraelen, F. J. (ed.)(1995). Missiology An Ecumenical Introductioa Grand Rapids ： 
William B. Eerdmans Publishing Company. 

Waldman, Carl (1985). Atlas of The North American Indian. New York: Facts On 


- 196 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 




File Publications. 

Warren, William W. (1984). History of the Oiibwav People. St. Paul: mincsota 
Historical Society Press. 

Weeks, Philip (1988). The. .Amqrican Indian 一 ^ ce 숀 rience Wheeling: Forum Press, Inc. 
White Deer of Autumn (1992). The Native American Book of Knowledga Hillsboro ： 
Beyond Words Publishing, Inc. 

White Deer of Autumn (1992). The Native American Book of Life, Hillsboro ： 
Beyond Words Publishing, Inc. 

White Deer of Autumn (1992). The Native American Book of Change. Hillsboro: 
Beyond Words Publishing, Inc. 

White Deer of Autumn (1992). The Native American Book of Wisdom. Hillsboro: 
Beyond Words Publishing, Inc. 

Zappone, Katherine (1991). The H ope for Wholeness. Mystic: Twenty-Third 
Publications. 

Zimmerman, Larry J. (1996). Native North America. London: Duncan Baird 
Publishers. 

보쉬， D .(1980). r 세계를 향한 중거 j ，전재옥(역). 서울: 도서출판 두란노， 1993. 

브로일리, E ., 파머， M .(1992). r 땅없으면 하늘도 없다 j , 오희천(역). 안양: 도서출판 글 
터， 1995. 

스위트， W . W .(1950). r 미국 교회사 j ，김기달(역). 서울: 보이스사， 1996. 

화이트，見， L . 윅스， G . 로젤 (1986). r 미국 기독교』，맹용길(역). 서울: 한국장로교 출판 
사， 1996. 

- 197 - 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 





김경재 (1997). r 문화신학 담론』 . 서울: 대한기독교서회. 

김영한 (1992). r 한국기독교 문화신학」 . 서울: 성광문화사. 

변선환 아키브 (편) (1996). r 변선환전집 1: 종교간의 대화와 아시아 신학」! . 천안: 한국 
신학연구소. 

심상태 (1997). 「續 .2000 년대의 한국교회』 . 서울: 바오로딸. 

심일섭 (1995). r 한국 토착화신학 형성사 논구 j . 서울: 국학자료원. 

이정배 (1996). r 한국적 생명신학』 . 서울: 도서출판 감신. 

황종렬 (19%). 「한국 토착화 신학의 구조. ! . 서울: 도서출판 국태원, 

한국문화신학회 (편) (1996). r 한국 종교문화와 그리스도 j . 제1집，서울: 도서출판 한들. 
한국문화신학회 (편) (1998). 「한국 종교문화와 문화신학 j . 제2집，서울: 도서출판 한들. 

간 행 물 

Graves, William (ed.)(199l). 1491 America Before Columbus. National 

Geography (October 1991). 

Sauca, loan (ed.)(1997). Toward a fresh affirmation of the ecumenical commitment 
to mission unity. International Review of Mission(Octobcr 1997). 


198 


Reproduced with permission of the copyright owner. Further reproduction prohibited without permission. 



SUMMARY IN ENGLISH 


A Study on the Process of Adaptation and Inculturation of 
the Gospel in Native American Community 

by 

Chee Chul Jang 

Introduction 

The third millenium is being inaugurated before us，human beings. This new 
century is not just in the calender, but it is accompanied with enormous changes 
realistically. The world, today, is being changed rapidly into the so-called global 
village. Till now, it was the Europe-centered unitary world, but it is being changed 
into the multiple world which ail the countries participate. This fact means the age 
of de-colonialism of Europe over the world and suggests the end of the church 
centered on the culture and history of Europe and the traditional mission forms. As 
the result, in place of the Christianity centered on the European culture which had 
recognized other cultures of all regions except Europe as savagery, paganism or 
superstitious idolatory, new cultural consciousness, dialogue between cultures, 
dialogue between religions and religion pluralism come before us as the new subject 
or motive of the mission. Moreover the world of twenty-first century will be 
switched from the centered-human or centered-earth to the new worldview included 
nature and cosmos, so that the centered-human or centered-earth missionary forms 
of the church will be requested the ecological mission included nature and the 
cosmic mission included cosmos. Responding this request, since 1961 when the 
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International Missionary Council joined the WCC，the concern for mission and 
evangelism in unity has been on the ecumenical agenda constantly. In 1995， WCC 
in Geneva embarked upon a study of the emerging missionary challenges all over 
the world，and in 1996, at the Conference on World Mission and Evnagelism held in 
Salvador, Brazil, a document that initiated a hearing on new challenges to mission 
and evangelism was drawn up* This document articulates anew the commitment of 
the churches to mission and evangelism in unity in the context of the challenges 
facing them today. New situations which the churches face, require new missionary 
attitudes and actions. So the churches worldwide should approach together the new 
challenges and, with a common mind, identify a more relevant and credible 
missionary style and ethos, that promote Christian unity. 

In the same context, in 1983, Pope John Paul U proclaimed the “New 
Evangelization" being summed up as ‘new enthusiasm, new method and new 
expression.’ 

Outside of church, also, the new worldview or the new global consciousness 
are claimed by farsighted leaders in order to deal with the new realities which the 
world of twenty-first century will be faced with. One of them, Jeremy Rifkin, the 
author of Entropy, calls the new consciousness “biospheric consciousness” in the his 
book Biospheric Politics. Rifldn takes us into a new world in which the biosphere 
itself becomes the framework for rethinking personality, politics, and culture. His 
biospheric politics is based on the biospheric consciousness that the earth is a 
living organism, and nature is not an object of conquest of human being, and on 
the contrary, human being is a part of nature. This consciousness is the principle 
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of life that everything in the biosphere is interrelated and mutually interdependent. 
Human being all the time lives in a culture obsessed with the notion of security, 
yet human being feels less secure than any socity in history. On the contary, the 
result is that the earth is in impact and threat of the continued existence of 
planetary ecosystems. Global warming, ozone depletion, acid rain, deforestation, 
desertification, and species extinction are forcing our species to turn its attention, 
for the first in our history, to the question of global environmental security. The 
true alternative to save the life of earth is only the ecological thinking, that is, 
biospheric consciousness, concludes Rifkin. His conclusion is the same with the 
essential qualities of religion. 

Adapting this conclusion, the eco-feminist Rosemary Ruether explores 
reclaimable resources for an ecological spirituality and practice in the biblical 
thought and Christian traditions. But Ruether also recognizes that there are 
resources for ecological spirituality and practice in other traditions, Native American, 
African, and Pacific indigenous traditions, and also Asian spirituality, such as 
Taoism and Buddhism. The ecological crisis is new to human experience. The 
radical nature of the new face of ecological devastation means that all past human 
traditions are inadquate in face of it. Whatever useful elements may exist in, for 
example, Native American or Taoist thought, must be interpreted to make usable in 
the face of both scientific knowledge and the destruction power of the technology it 
has made possible. So we must ultimately draw all our spiritual resources in a 
global community of interrelated spiritual traditions. In this sense, I confirm that the 
Native American spirituality of respect for all lives is the religious spirituality 
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which might include conceptions as the biospheric consciousness and the ecological 
spirituality. And I think the Native American spirituality can offer the major aims 
for the mission and evangelism of twenty-first century, and can furnish the new 
evangelism with concrete practical programs. However, realities of Native 
Americans today do not seem to give wisdom to many problems awaiting salvation 
of earth and human being that dwells thereon. On the contary, they are being 
pictured as the poorest and most desperate people in the world and are 
misunderstood much different from what they are by stereotyped prejudice. This 
tragedy of Native American has begun after the arrival of European on the 
American continent. This dissertaion shall dig out the reason. In spite of this 
continued life of tragedy over five hundred years, however, Native Americans keep 
their traditional spirituality without lot of changes in their bosom. Human being, 
today, has to need desperately their spirituality as the healing alternative from 
devastation! of earth produced by human beings themselves. 

Through this dissertation I attempt to verify the reality of Native American 
spirituality embedded in their myths and ceremonies, and the response of Native 
American spirituality in the process of the Gospel adaption of Native American with 
the critical view of the traditional mission. Because mission, sometimes, has even 
been seen as an important agent in the destruction of culture. Also this dissertation 
explores the new mission paradigm needful in the future and the alternative 
theology to aid human struggle against the life - destroying forces of power in our 
world through Native American spirituality. And it puts emphasis on the missionary 
responsibility of Native American Christian as the subject, not as the object. Lastly 
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I suggest a Native American theology of life based on the Native American 
spirituality as a remedy needed really to save the Earth. 

The process of adaptation and inculturation of the Gospel in 
Native American through the Puritanism 

Native Americans tribes who lived all over the vast American continent 
according to their own way of life based on the spirituality, were encountered with 
Europeans who had wholly different cultures and faith from Native Americans'. 
This encounter was the beginning of the hopeful new life to European immigrants, 
but to Native Americans was the start of life dotted with loss，desperation and 
confusion. In the religious viewpoint, this encounter was the meeting between the 
Puritanism and the Native American spirituality. Therefore the process of adaptation 
and inculturation of the Gospel in Native Americans can be interpretated, in short, 
as the the process of adaptation and inculturation of the Puritanism. In this context, 
when we look into the immigrant process of Puritans to America and their sense of 
mission to Native Americans, we will be able to conjecture the actual circumstance 
of their mission to Native Americans. As previously stated, mission, sometimes, has 
been seen as an important agent in the destruction of the original culture of the 
mission field. It is the negative side of mission. Unfortunately we can see the 
obvious example in the Native American mission history of Protestant Christianity, 
especially of England Puritanisr 孔 The immigrant history of Puritans and their 
mission history to Native Americans will, in this perspective, be stated onward* 

The major force of Native American mission, England was the most 
backward of the European nations facing the Atlantic in exploring and colonizing 
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the America. She adhered to Protestantism in the sixteen century and differed from 
other European nations, Spain and Porutugal who professed Catholicism. Closely tied 
to these nationalistic conception of overseas possessions in these nations were the 
religious goals of colonization. Both Catholics and Protestants looked upon the 
occupation of the New World as a religious crusade. Conquest of the New World 
was not only a national quest, but a religious quest for a continent filled with 
“heathen” people. So the clergymen thought the America Continent filled with 
“savages” to be converted for the greater glory of Christ. Englishmen also had 
well-formed ideas about the Native Americans of the New World. Because 
Columbus’ report on the New World, published in several European capitals in 1493, 
became the basic for an understanding of the New World. English images of the 
Native Americans very negative. We can find out it from the fact that Sir. George 
Peckham, who had accompanied Humphery in on a vovage of exploration to 
Newfoundland in 1583, reminded his countrymen of their responsibility to employ all 
necessary means to bring the Indians from “falsehood to truth, from darkness to 
light, from the highway of death to the path of life, from superstitious idolatory to 
sincere Christianity, from the devil to Christ, from hell to Heaven.” Through 
Peckham's statements we can infer the sense of then Englishmen about the Native 
Americans. 

In the early time of English colony through the Virginia Company of London, 
Englishmen were concerned with bringing the Christian religion to such people “as 
yet live in darkness and miserable ignorance of the true knowledge and worship of 
God.” Notwithstanding misconceptions, suspicion and violence on both sides, the 
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English and the Native Americans lived in close contact during the first decade of 
English settlement and cultural interchanges occured on a broad scale. Through 
such interaction, some Englishmen changed their first negative images of Native 
Americans. Alexander Whitaker, the Anglican minister wrote that it was a mistake 
to suppose that the Indians were merely savage people，“for they are of body lusty, 
strong, and very nimble: they are a very understanding quick of apprehension, . . . 
and industrious in their labour.” 

But this friendly relation between the Englishmen and the Native Americans 
could be no more maintained under the changed condition that new immigrants 
increased steadily, while on the other the population of Native Americans decreased 
hastily. The Native American population was reduced by as much 75 percent in the 
first century of contact with European. Now Native Americans became the minority. 
Under this situation of the colonial period in America, an impressive degree of 
acculturation took place. Who played a leading role for the acculuration and 
assimilation? It was the immigrant Englishmen and their religion, the Puritanism. 

Puritanism was a religious reform movement in the beginning. Since the 
reign of Henry VI, when England had turned toward Protestant from Catholic, 
tensions between Catholic and Protestant had afflicted the English. When Elizabeth 
I ascended the throne in 1558, she attempted to effect a religious compromise. But 
the Church of England, to avowed anti-Catholics f was at best a halfway house 
between a corrupt and a poor church ； at worst it was barely distingishable from 
the Church of Rome. Some Englishmen wanted greater purity in the church, a more 
radical cleansing of Catholic elements. So, they called themselves Puritans. To these 
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Puritans, English society of those days seemed beset by dangerous currents of 
social change. Through a new discipline, the Puritans hoped to create a regenerated 
social order and thus to restore the lost equilbrium of their society. Their method 
or plan was to prescribe an ethic which stressed work or industxiousness, in 
whatever one's calling, as a primary way of serving God. Each calling was equally 
worthy in God's sight. Puritans had insisted many social, political and religious 
reformation. In this process, Puritans were increasingly harassed under James I 
and by the 1620s many Puritans were convinced that if the work of reforming 
English society was ever to be completed, the crusade for a new design in living 
would have to be first carried out in another part of the world. 

In 1607, the first English at colonization was made in the New England 
reign, but the attemp was short-lived. In 1620 another attempt at colonization was 
made, this time by serveral hundred English Pilgrims who had earlier fled to 
Holland and now decided to establish themselves in the New World. The great 
Puritan migration began in 1630 and by 1640 had brought about 12,000 peoples to 
New England. 

Led by a member of the English gentry, John Winthrop, the Puritans set 
about the work building “City on the Hill” as they called their experiment in utopia 
building. Their hope was to establish communities of pure Christians who 
collectively swore a covenant with God that they would work for His ends, 
knowing that He in turn would watch over them. Massachusetts in New England 
was led in early years by university-trained ministers, experienced members of the 
English lesser gentry, and men almost compulsive in their determination to fulfil 
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what they regarded as God's prophecy for New England. The result was 
successful. However, negative aspects occured at the same time. In the process of 
changing situations, Puritans were fired by a vision of building a Christian utopia, 
dedicated to organizing themselves around the concept of community, and possessed 
of the belief that industriousness, frugality，and self - descipline were indispensible 
parts of worshipping their God. But in the colony, Virginia，by contrast，the spirit 
of communalism was conspicuously absent, an ideological vision was lacking, and 
economic ambitions, rather than being contained and limited within a set moral 
prescriptions, were pursued in and of themselves. 

How was the process of Puritan-Native American contacts? Puritans could 
coexist with Native Americans in the early years, through especially the friendship 
of Squanto, a Wampanoag Indian who had been kidnapped by an English ship 
captain in 1614, and came back to the Cape Code. But this coexitence lasted only in 
a few yeas. Then smallpox struck the Eastern Massachusetts tribes in 1633 and 
1634, killing several thousands as far north as Maine and as far south as the 
Connecticut Valley. According to reports, the smallpox, brought to these area by an 
English slaver, Captain Hunter, killed about twc 广 third of the Wampanoag people 
and about 90 percents of the Massachusett tribe. Reflecting this event, Puritans 
said, “[The plague] was a wonderful preparation the Lord Jesus Christ by His 
providence for His people abodetsic] in the Western worlds,” and 44 without this 
remarked and terrible stroke upon the natives, [we] would with much more 
difficulty have found room, and at far greater charge have obtained and purchased 
land.” Under such circumstance, it was the need for land that provided the incentive 
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for steering away from rather than toward equitable relations between Native 
American and Puritan. That the population buildup came so quickly in Puritan 
New England only hasten the impulse of Europeans to regard Native Americans as 
objects to be removed ratiier than subjects to be assimilated. Like other Europeans, 
Puritans claimed the land they were invading by right of discovery. The Puritans 
occupied the land, acknowledging no need to obtain Native American consent 
through negotiation or purchase. In the result Native American's homelands and the 
large field of grains were seized. Under the circumstance the Puritans had planned 
the mission to the Native American. The Puritans' mission was to tame and civilize 
their new environment and to build in it a pious commonwealth that would “shine 
like a beacon” back to decadent English. But how could order and discipline be 
brought too the new environment unless its inhabitants were tamed and “civilized”? 
Thus in New England, Native Americans became obstacles in two senses: They 
were a physical obstacle since they possessed the land and could not be subjugated 
so as to serve English ends ； and they were a psychological obstacle since while 
they remained “savages” they threatened the identity of of individual Puritans and 
the collective success of the Puritan Way. To elimate these obstacles, rather than 
convert the “savage” of New England, the Puritans attempted to bring them under 
civil government, that is, to make them strictly accountable to the ordinances that 
governed white behavior in Massachusetts. In this way, many of the smaller tribes 
of Eastern Massachusetts, disastrously weakened by European disease or living in 
fear of strong and hostile neighbors, did what was necessary to satisfy the 
newcomers. 
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Under such circumstance, John Elliot, the first Protestant missionary, 
launched his missionary work among the native tribes in 1646. It may said that 
until the war of 1675, Elliot's missionary work was successful in the context of his 
stated goals, he organized fourteen towns of “praying Indians,” with a total 
membership of four thousand Native American Christians. But from the other 
viewpoint, a Native American viewpoint, it may be said that there were certain 
failures in the missionary plan that placed the Indian towns in precarious positions 
and that eventually doomed them forever. The Christian Indian towns of those days 
too closely resembled the immigrant towns. Therfore these towns were made alien 
to both traditional Indian tribes and immigrant Europeans. 

The impacts upon Native American of Christian mission 

The missionary-mandated rejection of their culture and its values and 
structures of existence necessarily resulted in the denial of self and the inculcation 
of self-hatred. Indian people today still lives in a loss of self-esteem and a general 
level of self — deprecation that derive from forced alination of Native Americans from 
their history, their culture，and their land This contemporary alienation has its root 
in the evangelistic impetus of Puritanism which from the beginning taught Native 
Americans that Indian culture was largely inadequate and even evil. Yet to teach of 
the rejection one's culture, history, and structures of spirituality is to teach 
self-hatred. 

Since seventeen century the result of mission in North America done under 
the control of Puritanism brought most Native Americans Into the spiritual 
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confusion and the loss of identity as Native American. What, then，has been the 
ideological impact of the European conquest of North America on the religious life 
of Native American? In fact, every conceivable religions has occured，so that, today 
we find three categories. First category is the group of acceptance Christianity 
through acculturation. This group belongs to the established Protestant 
denominations. It departs far from traditional cultures of Native American. Second 
category is the group of rejection of Christianity through the retention of tradition 
religious beliefs and pratices. This group insists to abjure all white man’s goods 
and especially the chief enemy, alcohol. Leaders of this group were the prophets, as 
Delaware Prophet, Tenskwatawa ， Smohalla，Wodzuwob and Wowoka This group 
and its descents have a special dance, a Ghost Dance, which would bring back the 
dead to enter with them into the new life. Third category is subdivided into the 
reaction to Christianity through revitalization movements and new religions, the 
blending or mixture of Christian and tradirional Native American religious practices 
and belief, and the pluralism where forms of both Christianity and traditional or 
new religions are embraced. This group has insisted to coexist with Christianity, 
and includes religions as Handsome Lake's Longhouse Religion, John Slocum’s 
Shaker Religion, Feather Cult and Peyote Religion, the Native American Church. 

Historically Christian influences have played an important role in all three 
categories of Native American. Few Native Americans today adopt a purely secular 
worldview, one of agnosticism or atheism. However, most Native Americans have 
contradictory feelings about Christianity. Although a significant number of Native 
Americans today claim membership, it is even more remarkable, after several years 
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of active missionary and Christianizing work, that so many remain only nominal, 
and still others actively participate in traditional (pre-Christian) ceremonies or are 
members of syncretic religions like the Native American Church. Christianity, 
because it was closely identified with the original land dispossesion, cultural 
genocide, and exploitation of the Native peoples, was considered to be the state 
religion of an oppressive Anglo — American^Puritan) nation. By identifying through 
the Christian ethic with Anglo-America, Native Americans felt they were weaken 
ideologically and therefore more easily divided. 

But fortunately, the new Native American Indian movement is occuring, and 
the new wave of religious revitalization and cultural renaissance is 
reservation-based. Today younger Native Americans are orienting themselves to 
their grandparents' generation. 

Native American religion, that is, the spirituality of Native American, 
including traditionalism, peyotism, and other syncretism forms, is again the 
centerpiece of what it means to be Indian for many Native Americans. Sweat 
Lodge have been set up in the prisons. The use of Sacred Hpe and purification 
ceremonies of the Sun Dance is spreading throughout the United States. The Tipi 
Religion(or Peyote cult of the Native American Church) has become an increasingly 
important form therapy and recovery for that part of the Native American 
population suffering from alcohol and drug addiction. Not only traditional religion, 
but also Native Indian languages, singing and drumming, long suppressed ritual 
practices like “piercing”(as a form of a sacrifice in the Sun Dance), storytelling and 
the oral tradition, have all seen a revival. Indian scholar Vine Deloria, Jr. compares 
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Native American traditional religious principles to Christianity and underscores the 
persistence of traditionalism in contemporary Indian culture. And nineteenth century 
emergence of Indian revitalization movements should have made it obvious that 
Indian culture and religion were not dying but, instead, were changing. Native 

American religion, language，and culture have seen a new stage of development in 
native North America today ； the evidence is everywhere. 

Renaissance of Native American spirituality 

The Native American spirituality included in religions, whether pluralistic or 
syncretic, has now been given a decidedly traditionalist emphasis and has become 
the foundation of Native American cultural renaissance and Native American 

theology. This Native American theology must do the emphasis from the Native 
American mission history and will begin with Native American culture and 

spirituality for the cause of genuine and holistic healing the Mother Earth. The 

world ， today, needs the healing mission from Native Americans. Because the earth 
is dying now, that is, the earth where we live and our offsprings will live, is 
dying. If this continues, eventually we and our children will pay the price. If we 
persist in poisoning the “mother of all,” then we will ultimately poison ourselves. In 
this way that the earth is our mother is a deeply held truth among Native 
Americans. It is the one world that we dwell thereon. If the Native Americans keep 
all their spirituality within their own community, the old own wisdom that has 
performed so well will not be allowed to work its environmental medicine on the 
world where it is desperately needed. Eagle man, an Oglala Sioux lawer, writer, and 
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lecture, says, “A spiritual fire that promotes a communal commitment to a 
worldwide environmental undertaking is needed. Native or primal ways will fuel 
that fire and give it a great power. I call on all experienceed Native American 
traditionalists to consider coming forward and sharing their knowledge. Come forth 
and teach how Mother Earth can be revered, respected, and protected.” Therefore 
arming themselves with their traditional spirituality, Native Americans will have to 
come forth, talk with, and to all human beings, teach the clear message which is 
echoing in their spirituality. In order to dialogue with the outside world and teach, 
Native Americans need to apporopriate systematic knowledge. This being the case, 
Native Americans, above all, will recover and consolidate their ancient spiritual 
heritage. 

The Native American spirituality dealt closely with the land and nature, was 
their way of life from time immemorial. Therefore it was not just a religion. We 
can find out its reality in their mythology and ceremony. Because Native American 
spirituality has encouraged the continuity and revitalization of myths and rituals of 
tribal tradition. Those Native Americans most influential in developing Native 
American spirituality have retained close contact with their specific tribal traditions. 
In describing their own txibally based spirituality, they have seen themes, images, 
and concerns common among all Native American peoples. By way of example, all 
of these traditions have a strong attachment to the specific landscape where they 
originated and continued to flourish ‘ Early in the nineteenth century when Native 
American tribes faced with displacement from ancestral lands by the American 
westward expansion, this spirituality played an important role to tie them in one 
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people. So when Native Americans say the term “spirituality”，it is used to 
emphasize that the view is self-consciously anti-Western. The term “religion” 
denotes Christianity to many Native Americans. Therefore the term “spirituality” 
avoids this connection while suggesting an attitude of respect and reverence toward 
every aspect of life. Native American spirituality encourages the continuty of tribal 
traditions, but more so the embracing of a common Native American identity. 
Native American spirituality exists in an arena of intensive awareness of the crisis 
and difficulties Native Americans face. Native Americans share a history of 
oppression and a pride and confidence in their heritage that has given them the 
strength to survive. 

And Native American spirituality, condemning capitalism and the 
accompanying materialism, political and economic policies that encourage the 
exploitation of the land and peoples, builds upon its ancient roots in the American 
soil and a spiritual way of life that reverses the land as a Mother and respect as 
kin all plants and animals, indeed, all of nature. In this point, we can find an 
alternative in Native American spirituality for saving the Earth and human beings 
in the process of destruction. 

Native Anericaas believed the world as deeply endowed with the sacred 
power of the Creator. Part of the special intimate relationship with nature involved 
a sense of kinship with the natural world and the attribution of innate souls and 
human properties to plants, animals, inanimate objects, and natural phenomena. 
Therefore Native Americans address many other beings as “all my relatives.” These 
beings express a morality of caring relationship with all beings and forces within 
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the universe. With this recognition of the complexity of Creator's power comes the 
obvious realization that human beings are but one part of the natural world, and 
not necessarily a privileged part or even the only “persons” inhabiting the earth. 
From time immemorial, Native American spirituality has grown out of encounters 
with spirit, plant, animal and human “othe 代 .” Native Americans believed that all 
beings must share the earth as equal partners，each responsible to the other. 

In Native American thought, to recognize that the earth is sacred is also to 
acknowledge all the “members” of many respective communities. The holistic nature 
of Native American worldview and spirituality gives a centrality to the idea of 
balance and harmony in one's life and in the world. The fundamental symbol of 
plains Native Americans is the circle, a polyvalent symbol signifying the family, the 
clan，the tribe, and eventually all of creation. As a creation symbol, the importnace 
of the circle is its genuine egalitarianness. There is no way to make the circle 
hierachical. Because it has no beginning and no end, all in the circle are equal 
value. No relative is valued more than any other. A chief is not valued above the 
people, nor are the Two-legged valued above the animal nations, birds, or even 
trees and rocks. In this sense, human beings lose their status of primacy and 
“dominion.” Implicitly and explicitly, Native Americans are driven by their culture 
and spirituality to recognize the personhood of “all things” in creation. This sense 
of the egalitarian plays itself out in Native American life precisely, in ceremonial 
aspects around hunting and harvest The key to understand hunting and harvest 
practices is the principle of reciprocity, whereby the hunter or harvester engages in 
some action reciprocal to the act of harvest itself. Therefore, Native American 
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spirituality has its practical aspects. In Native American societies the threads of 
ordinary and spirituality are so tightly interwoven that the sacred and the secular 
are indistinguishable. 

Native American spirituality sees as its fundamental goal the achievement of 
harmony and balance in all creation. Because Native Americans believed that God 
created harmony and balance. Therefore people's response to them was to 
participate with the Creator in maintaining the harmony and balance of all things. 

Native Americans see the hegemony of God in the whole of existence, but 
they see themselves as participants in that whole, doing their part to help maintain 
harmony and balance. After all human beings see themselves as merely a part of 
creation and not somehow apart from creation free to use it up at will. If human 
beings image themselves as fellow createds, mere participants in the whole of 
creation，functioning respect for and recioprocity with all of creation，then 
relationships with each other as Two-leggeds must also be grounded in respect and 
recioprocity. As fellow createds，acknowledging God’s hegemony over all，there can 
no longer be any rationale for exploitation and oppression. So human beings must 
go back to a proper relationship with the Creator's place and renew our 
understanding of themselves and their institutions as mere creatures. They must go 
back to a recognition of themselves as a part of and integrally related to all of 
creation. Native Americans, all the time, come to this recognition through prayer 
and ceremony. And before the missionaries of Europe came, they already got it. 

Life consciousness in Native American spirituality 
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Now, we will check Native American’ life consciousness in Native American 
spirituality which may provide the foundation of new consciousness in order to 
recover the Earth in crisis. Native American spirituality says that the Creator 
shares His life and blessing among all human beings and all creation in many 
ways. Therefore all ceration included human beings is on the circle of life as 
wholeness. All creation holds in common the life which does not separate or 
compartmentalize. Native American spirituality understands the earth as the source 
of life which all creations share. The view of the earth as a powerful nurturing 
force is expressed in the common Native concept of Mother Earth. Fundamental to 
many Native American narratives is the understanding that the earth acts a host to 
human beings. Many Native American traditions view humans as spiritually rooted 
in the earth, which gave them life just as the soil gives life to a plant. In this 
sense Native Americans call the earth “Our Mother”, or “Mother Earth”, and revere 
and respect her. She provides food, clothes, and medicine to human beings. We 
must do nothing to harm the earth as Giver. When human beings die, the body 
returns to the earth to feed the grass and nourish other life. In this way the 
Creator circulates all life. Therefore all creation is related reciprocally by the Spirit 
that moves through all of life. The Spirit resides in all things and all things are 
part of nature. According to this Native American spirituality Native Americans 
were also instructed to respect animal bird, tree and plant neighbours. All creation 
included human beings share in the great mysteiy of life and the same Mother as 
earth. Therefore human beings and all the creation are united in reciprocial affection 
and faithfulness, and the relation extends to the interdependence and connectedness 
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of all life. In this sense, it is difficult to express individual ownership with in the 
Native American spiritual understanding. Then it is not right to claim ownership of 
any part of the creation. Native American spirituality draws together the reciprocal 
cosmic order in human experience in a very experiental way. 

The image of living on the earth in harmony with the creation means the 
harmony with the Creator, and also means that “faithful” living on the earth will be 
moving in the rhythm of the creation. It will mean vibrating to the pulse of life in 
a natural way, not in a private life. It allows the Creator to reveal truth to the 
creation so that all may share in it Native Americans have ceremonies and 
symbols of what may be true for them. They have developed myths and rituals 
which remind them of the centrality of the earth in their experience of the truth 
about the Creator. Native American elders have told stories about the destruction of 
Mother Earth. In their dreams and visions they have known from time immemorial 
about a deep caring and reverence for life. Living in very natural environments 
they taught that human beings are to care for all life or they may die. Native 
American elders say: “[f you see that the top of the tree is sick you will know that 
it is dying. If the trees die, we too die.” They seek to integrate life so that there 
will be not boundaries between human being and nature, and between the secular 
and the religions. 

Each day human beings are given is for thanksgiving for the earth. Human 
beings are to enjoy it and share it in service of others. This is the way to grow in 
unity and harmony. There is a word that is central to the movement into harmony 
with other communities and that is respect. It allows for diversity within the unity 
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of the Creator. This is the eye for Native Americans to see the world and others in 
i 匕 However, today in the secular societies over the world, the pressure for short 
term economic gain has reduced human beings and everything in the creation to 
disposalable commodities. Materialism and the related military programs are served 
by what is descibed as science and technology. The words “potentially hazardous” 
do not reflect the present critical imbalance in the circle of life. Only ecological 
proposal often does not encompass the wholistic and inclusive vision that Native 
Americans hold. The words “the well-being of all people” should be changed to “of 
all creation” and the reference to “our physical environment” should include “the 
mental and spiritual environment.” Today what we huamn beings need desperately 
is the spiritual awakening, the spirituality. This matrix of cultural responses to the 
world that we might call spirituality continues to have life today in North America 
among various Native American tribes. A great many Native Americans have 
chosen to leave Christianity in favor of more direct living out of these traditional 
ways. Vet these ways continue to be a vital of all Native Americans existence, 
even for those who remain in the church and continue to call themselves Christians. 
What Native Americans call spirituality, is a way of life more than a religion. It is 
a way that encompass the whole of life. More and more frequently today, Native 
American Christians are laying claim to the old traditions as their way of life and 
claiming the freedom of the Gospel to honor and practice them as integrative to 
their encluturated expression of Christianity. Today there can be no genuine Native 
American theology that does not take Native American indigenous traditions 
seriously. This means, of course, that Native American reading of the Gospel and 
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their understanding of faithfulness will represent a radical disjuncture from the 
theologies ， histories, and traditional missionary works of the Western churches, 
speaking narrowly, the Puritan churches when Native Americans pay attention to 
their stories and memories instead of to others. 

In this time of Earth crisis, that is spiritual crisis, Native American theology 
based on Native American spirituality only, which just a short while ago was the 
anathema of heathenism, has been asked, now, to become an appealing alternative 
of salvation to all human beings. 


Theological foundations of theology of life. 

There have been foreseers in the human history who awakened the necessity 
of new consciousness of the earth in the face of impending death of the earth. 
Jeremy Rifkin is certainly one of them. In his book Biosphere Politics' he 
emphasized a new awareness to save the earth. His opinion can be summed up as 
follows: Pre-modem people in the medival age maintained their emotional security 
by sharing the earth with neighbour and enjoying the boundless sky together. 
However, as the privtali 公 ation of the common earth began (such as encloser 
movement), the dichotomy between nature and human developed. As a result, the 
ground of the privatization of the earth became more solid due to the mechanical 
view of nature in the modem times. Therefore, modem human beings began to 
have the concept of new security which is new ethos of life on the basis of 
autonomy which was a foreign concept to medival human being. 

This autonomy is the same as human being's dynamic force to maximize the 
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efficiency in life. Thanks to this efficency and autonomy，huamn beings have 
enjoyed the material benefits that had not been possible in the past to them and 
took the ideology of progress as their faith. In the name of autonomy, human 
beings have created this industrial civilization by privitizing and commercializing of 
not just the earth but the ocean, the sky, and even the electronic wave and genes 
of living beings that have been known as common assets. The matter of the fact is 
that the security of human beings on the basis of the idea of efficency and 
autonomy is subjected to present ᅳ oriented time value while the past is considered 
as uneasy memory and the future as something unrelated to oneself. The human 
being isolated from the past and the future could not help but to experience the 
serious isolation from the nature, from his fellow human beings and from his own 
body which is another nature. 

Realized eschatalogy of the earth, the threat of nuclear, tribal and religious 
war, the criminalization of the nation, inumerable kinds of diseases ... All these 
manifests the truth that we cannot attain the security of life by this kind of 
modem mentality. For this reason, Rifldn demands the modem people of the 
biospheric consciousness, that is，the principle of life's interrelatedness. The 
existence of life is not possible where human beings go against the principle of life. 
The politics of biospheric consciousness that Elifkin talks about is based on the 
consciousness of the earth as an organism. In other words, the planet earth is not 
object of compartmentalization, but a living Gaia that is constantly maintaining 
herself by her self - regulating mechanism. Therefore, the interdependent planet earth 
makes human beings realize that they are just a part of the earth. In other words, 
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human beings can experience the unity of social time and ecological time by 
experiencing the human beings' physical participation in the planet earth. Rifkin 
regards biospheric movement as the breakthrough from the stalemate of the 
efficiency culture manifested in GNP. He argues that the only breakthrough is the 
ecological way of thinking. He holds that the only remedy to human beings who 
live under the conrtol of death instinct is recovery of the experience of relationality 
and unity, that is, the recovery of life instinct The way to recover life instinct is 
to commit oneself to participate in the body of nature. This commitment is the act 
of self-conscious will that solves the nature consciousness of biospheric period It 
praises the organic unity that unites parts into a totality and helps to accept death 
as a part of life. By maintaining one's own identity one can also enjoy the oceanic 
oneness. By overcoming isolatedness one can recover the unity and attain the 
security that has never been possible before. Our wounded soul and the earth can 
be healed in this way. The insight of Rifkin finds its theological basis on the 
encounter of R. Ruether and Eco-Feminism. A feminist theologian, Ruether asserts 
that human beings’ abuse of nature entails the pollution of the soil, water, air and 
the destruction of the communities of plant and animal. As s result the very 
existence of human being is being threatened. She argues that a new consciousness 
of the earth is needed to heal each other and to heal the earth. The new 
consciousness is a new symbolic culture and spirituality. 

As global environmental crisis becomes the central issue of mission, it is 
noteworthy that Lee, Jung Bae, a Korean indigenous theologian's argument that 
Korean spirituality can contribute to the issue of ecology is valid. His argument 
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also says the conversion into new consciousness in the same context stated above. 
There has been a history of national identity and tradition in Korea since about one 
century ago. This can be understood as willing to accept Western civilization along 
with the guidance of national identity. The first Korean Methodist minister, Byung 
Hun Choi claimed that there was no difference between the Western heaven and 
the Eastern heaven ( 西부초 ^ 卽東 # 之 :〒). His thinking as like this became the 
foundation and tradition of Korean Methodist theology. This tradition was 

maintained by posterior Methodist theologians as Yoo，Dong Sik and Yun，Sung 
Bum, and Pyun，Sun Hwan. They attempted to build the Korean theology called 
Inculturation theology in Korea on the premise that Budhism and Confucianism is 
the core of Korean entity. Although this inculturation theology attempted ro 
encounter with Korean religious cultures, it has been criticized that they overly 
focused on developing their own theology by using the partial concepts such as 
” Sung(l 成： seriousness) or Poongryoo(M5fL- flow of wind) while not meeting with 
traditional Korean religious ideologies. Professor Lee attempts to probe the 

possibility of building a new form of inculturation theology on the premise of the 
fact that the inculturation theology has to meet with the essence of Korean 
theology of life as the answer to ecological salvation on the issue of ecological 
crisis as a central theme in missioa He regards Rifkin's biospheric consciousness, 
that is, the elevation of human existence into the universial life as a signficant 
theological contribution. Biospheric consciousness motivates to reflect on the essence 
and task of Christian theology. It presents the poetic imagination on the relationality 

of Israel's creation faith and nature, especially the earth. Therefore, we are to 
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establish the theology of life to save the earth by accepting the message of 
biospheric consciousness. 

Creation stories in the Bible do not tell us that the nature is an object of 
human expoitation. The Bible focuses on the total libration of human and nature on 
the basis of universal egalitarian principle. Therfore, the organic and interrelated 
awareness of nature that the Bible talks about is in the same context of Rifkin's 
biospheric consciousness and the universal life theory of scientists and can be seen 
as its theological religious erpression. However，the inner encounter between the 
biospheric consciousness and the creation story in the Bible can be strengthen by 
the help of Korean spirituality about the earth. Because the biospheric consciousness 
can answer the problem presented by multinational corporations and also the Korean 
spirituality can help solve the problems that Korean peninsula is faced with. Due to 
fact that the monotheism of the traditional Christian theology cannot aptly answer 
the universal problem that human being is faced with, the professor Lee attempts to 
find the answer by the combining the traditional Christian theology and Korean 
universial pantheism，espcially the concept of the Si-Chun-Joo( Heavenly 

Lord) of the Dong-Hak ( 東 ; 발 : Eastern Philosophy). 

The concept of Si-Chun-Joo of the Dong-Hak which is one of traditional 
Korean religions, is based on the idea of the extreme Chi ( 氣 ;). The Chi is the 
philosophical interpretation of the Spirit in Chinese thought. Having depicted the life 
phenomenon and the vicissitude of nature as the image of wind, Chinese people 
defines the Chi as the prime source of all living beings and functions. This concept 
of Chi developed into of the idea of Heavenly Lord in the Dong-Hak. "The Chi 
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living in all living being and human beings becomes the living Heavenly Lord.” 
This means that all living creatures are the manifestation of the one universial 
Heavenly Lord and, therefore, interrelated to each other. This concept of Hanu 卜 Nim 
or Heavenly Lord cannot be viewed properly by Western ecological perspective, but 
by Oriental concept of the union of subject and object In this context, the concept 
of Si-Chun-Joo can be witnessed in a practical sense. “The movement of life is 
like an ethics of life that enables everyone to support one another. As long as we 
build interrelated relationship together, everything is in the service of Chi.” 
Therefore, the concept of Chi as the Korean epistemological system of life is 
accompanied by the social practice of universal life. 

The realisation of the fact that there is the spark of universal life on oneself 
is the essence of biospheric consciousness and the reality of life instinct There is 
also a possibility that the vision of the new Heaven and the new Earth in the 
creation faith can be seen in the context of the religious spirituality of the Korean 
pantheism* It seems that the axis of our theologizing has to be in life-centered 
consciousness to overcome the culture of death. For this purpose, Korean theology 
of life is urged to accept the motherhood of God (God as Mother). The metaphor of 
God as Mother helps us imagine God as the essence of inherent love that is 
organically related to everything, not as the transcendential God. In this view, the 
world becomes the manifestation of God. Combined with the traditional Christian 
theology, Korean religious spirituality can represent the structure of what Rifkin 
calls the biospheric consciousness. In other words, being clothed with religious 
ideas, the biospheric consciousness can be more acceptable and applicable to laity. 
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The purpose of the Korean theology of life is to help Korean people to take 
responsibility over the well-being of the earth by recovering the relationality of the 
Si-Chun-Joo thought in Korean people. 

Conclusion ： Native American theology of life 

We are experiencing the threat of possible end of the earth from the nuclear 
weapons and the increasing gap between have and have-nots. This reality makes 
us doubt the very existence of the humanity. It is urgent that we are to recover a 
new spirituality. 

We are to rediscover the interrelatedness of all living beings by recognizing 
the limitations of natural resources and the economic growth. T. Berry holds that 
spirituality is to find the place of human being in the universe and the universe in 
human being. To overcome the crisis of the earth and to reach the well-being of 
the humanity, the realization of religious spirituality is needed. This non-dualistic 
spirituality urges us to direct ourselves to form the all-encompassing theology of 
life. Rifkin's biospheric politics, Korean life spirituality, and Native American life 
spirituality are all in the same stream. Especially Native American spirituality has a 
lot to contribute to humanity in the face of possible death of the earth. To 
experience life in a real sense is to be in harmony with the Creator, all the 
creation, extended huamn family, and all the communities of animal and plant. This 
kind of wisdom is the force that can 臣 ght against the life-threatening force of our 
society today. The wisdom of Native American is the essence of their spirituality ， 
and their spirituality still lives in their myth and ritual. It means that their 
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spirituality lives in their actual life. Recognizing that the Native American theology 
of life is the answer to solve our resent problems of the possible death of the 
earth and the inequality of the ditribution of the wealth, we can also help Native 
Americans regain their identity. It is the imperative that Native Americans 
themselves regain the sense of direction and purpose of life. They express this life 
in their Ten Commandment of Indians as follows: o Treat the Earth and all that 
dwell thereon with respect, o Remain close to the Great Spirit. ᄋ Show great 
respect for your fellow, o Work together for the benefit of all mankind. oGive 
assistance and kindness wherever needed, o Do what you know to be right o Look 
after the well-being of mind and body, o Dedicate a share of your efforts to the 
greater good. oBe truthful and honest at all times. oTake full responsibility for 
your actions. The Ten Indian Commandments based on various traditional teachings 
of Native American Elders are meaningful and, therefore, have to be practised not 
only by themselves, but by all human beings . 

The Native American theology of life is based on the principle of life that 
says that every living beings are interconnected to each other by the Spirit of the 
Creator. The mainstream of theology today moves into the Holy Spirit-centered 
theology by way of Christology and the doctrine of God. In the sense, Native 
American spirituality is based on the Spirit-centered theology of life, that is a 
spirituality theology. Because to them all living beings are spiritual. 

Theology has to be extended to praxis. The meaning of theology is not in 
the ivory tower, but has to be practised in the world In this sense, the Native 
American theology of life based on Native American spirituality is not a religion, 
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but a way of life that enabled them to lead into the community-centered life. The 
relation of individuals in the community was egalitarian. Even the chief as an 
individual was equal to any member of the tribe. This egalitarian idea applies to 
even animals and trees. All the living creatures are related each other and lived in 
peace when they are in balance and harmony with the Creator and each other. 
Therefore the Native American theology aims to the attainment of balance and 
harmony among all living beings in the creation. In this sense, the Native American 
theology of life is a community theology based on the practical spirituality of 
Native American. 

Finally, the reason why we have to theologize Native American spirituality is 
to reinterpret the Gospel in a wider and more meaningful manner. The dualistic 
interpretation of the Gospel, exclusive interpretation based on the Western culture 
cannot solve the contemporary^ problems of the humanity today and the conflict and 
hurt that Native American Christians face. In that interpretation of the Gospel, there 
is no way of overcoming Native American's despair and anger that have been 
accumulated for the past five hundred years. When we are to convey the Gospel of 
genuine forgiveness and reconciliation in the circle of life of all creation, Native 
Americans also can heal their hurted life by themselves and recover their life. At 
this time the interpretation of the Gospel on the basis of the Native American 
spiriturality will enrich more the Christian Gospel and will recover the essence of 
the Gospel. The Native American theology of life is a mission theology that is 
encourging and challenging all human beings to come forward to the Creator. 

The past five hundred years of the history of Christian mission for Native 
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Americans has left an unbearable heavy burden upon Native Americans. The 
burdeaers have to apology to Native American Congregations for the burden and 
ask for their forgiveness and blessing. That is the beginning of love and peare in 
all creation. For this aim I ， as writer of this dissertation, suggest a Native 
American theology of life based on the Native American spirituality as a remedy 
needed desperately to save the Earth，the source of all life. And I also hope this 
theology to be developed more systematically and persuasively by Native Americans 
themselves. 
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